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முதற்பதிப்பு: ஜூலை 1993 


விலை ரூ.8 


“தெய்வத்தின்‌. குரல்‌' (வானஇ பஇப்பகம்‌) இரண்டாம்‌ பகுதியிலிருந்து! 


தொகுக்கப்பட்டது. 


ஆனத்த விகடன்‌, 
757, அண்ணச சாலை, 


சென்னை - 600 002. 
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ரிஷிகளுக்கு லோக ஸ்ருஷ்டியிலே ஏற்படும்‌ சகல சல்னங்‌ 
களும்‌-அதாவது பரமாத்மாவின்‌ ச்வாஸ கதிகளும்‌-தெரிந்தது. 
தெரிந்தது மட்டுமில்லை; மின்சார அலையைச்‌ சப்த அலை 
யாக convert பண்ணுவது (மாற்றுவது) போல, அந்தச்‌ சலனங்‌ 
களுக்குரிய சப்தங்கள்‌ மனுஷ்யக்‌ காதுக்கு எட்டுகிற சப்தங்‌ 
களாகவும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தெரிந்தன. அப்படிப்பட்ட சப்தங்‌ 
களையே வேத மந்திரங்கள்‌ என்று தந்திருக்கிறார்கள்‌. 


ஒன்று தோன்றுகிறது. வேதத்துக்கு “ச்ருதி” என்று ஒரு பேர்‌. 
கேட்கப்படுவது எதுவோ அதுவே ச்ருதி. ச்ரோத்ரம்‌ என்றால்‌ 
காது. புஸ்தகத்தில்‌ எழுதிப்‌ படிக்காமல்‌, குரு-சிஷ்ய பரம்பரை 
யாக வாயால்‌ சொல்லிக்‌ காதால்‌ கேட்டே வேதம்‌ தலைமுறை 
தலைமுறையாக வந்திருப்பதால்‌ அதற்கு 'ச்ருதி' என்று பேர்‌ 
ஏற்பட்டிருப்பதாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. எழுதிப்‌ படிக்கக்‌ கூடாது 
என்று ஏன்‌ வைத்தார்கள்‌ என்றால்‌ வேத சப்தங்களை இப்படி 
எழுத முடியாது என்பதால்தான்‌. 'ழ'வுக்கும்‌, 'எ'வுக்கும்‌ .நடுவி 
லுள்ள சப்தம்‌ மாதிரி, லிபியில்‌ கொண்டு வர முடியாத பல 
சப்தங்கள்‌ வேதத்தில்‌ உண்டு. காதால்‌ கேட்டுத்தான்‌ இவை வர 
வேண்டும்‌. அதோடுகூட்‌ உதாத்தம்‌, அனுதாத்தம்‌, ஸ்வரிதம்‌ 
என்றெல்லாம்‌ வேத மந்திரங்களுக்கு ஸ்வரமும்‌ உண்டு. அதா 
வது ஓர்‌ அக்ஷரத்தை உயர்த்த வேண்டும்‌: இன்னொன்றைத்‌ 
தாழ்த்திச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌; சிலதை ஸமமாகச்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. புஸ்தகத்தில்‌ எத்தனைதான்‌ diacritical mark போட்‌ 
டுக்‌ காட்டினாலும்‌, அச்சுப்பிழை வந்து விட்டால்‌, உச்சாரணக்‌ 
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விடும்‌*. ஒர்‌ அக்ஷரத்தை அழுத்தி அல்லது மெல்லிசாகச்‌ 
சொல்லுகிறதால்‌ ஏற்படுகிற சலனத்துக்கும்‌ இன்னோர்‌ 
அக்ஷரத்தை அப்படிச்‌ சொல்வதால்‌ உண்டாவதற்கும்‌ நிறைய 
வித்யாஸமிருக்கும்‌. நம்முடைய உணர்ச்சிகள்‌, இயற்கையை 
நடத்தி வைக்கும்‌ தேவசக்‌ கள்‌, இவையும்‌ இந்த வித்யாஸத்‌ 
துக்கு ஏற்ப மாறிப்‌ போகும்‌. 


ஒன்றுக்கொன்று உச்சாரணம்‌ மாறுபட்டால்‌ எத்தனை 
விபரீதம்‌ உண்டாகிவிடும்‌ என்பதற்கு, வேதத்திலேயே தைத்‌ 
Qiu -ஸம்ஹிதையில்‌ ஒரு கதை இருக்கிறது. இந்திரனை 
வதைக்கக்‌ கூடிய பிள்ளை தனக்குப்‌ பிறக்க வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காக த்வஷ்டா என்ற தேவதச்சன்‌ ஒரு மந்திரத்தை ஜபம்‌ 
பண்ணினான்‌. அப்போது அக்ஷரங்களின்‌ உச்சரிப்பில்‌ 
உதாத்தம்‌, அனுதாத்தம்‌ என்று சொன்னேனே, இந்த உயர்த்தல்‌ 
தாழ்த்தலில்‌ அவன்‌ தப்புப்‌ பண்ணியதாலேயே, அவன்‌ விரும்‌ 
பின பலனுக்கு நேர்மாறாக, “இந்திரனை வதைக்கக்கூடிய 
பிள்ளைக்கு நேர்மாறாக :இந்திரன்‌ வதைக்கக்கூடிய பிள்ளை, 
அதாவது இந்திரனால்‌ வதைக்கப்‌ படக்கூடிய பிள்ளை” தனக்கு 
வேண்டும்‌ என்று அவன்‌ பிரார்த்தித்ததாக ஆகிவிட்டது. கதை 
யும்‌ அப்படியே பிற்பாடு நடந்தது! 


.ரேடியோவில்‌ ஒரு wave-length (அலைவரிசை) கொஞ்சம்‌ 

தப்பினால்கூட, வேறு ஏதோ ஸ்டேஷனை அல்லவா பிடித்து 

` விடுகிறது? மயிரிழை தப்பாமல்‌ ரேடியோவில்‌ வேவ்‌-லெங்க்த்‌ 

வைத்தால்தானே சரியாகக்‌ கேட்கிறது? இப்படியேதான்‌ வேத 

உச்சாரணமும்‌. கொஞ்சங்கூட ஸ்வரம்‌ தப்பிப்‌ போகக்‌ கூடாது. 

வேவ்‌-லெங்க்த்‌ மாறினால்‌ ஸ்டேஷன்‌ மாறிவிடுகிற மாதிரி, 
வேத சப்தம்‌ மாறினால்‌ பலனே மாறிவிடும்‌. 


இதனாலெல்லாந்தான்‌ வேதத்தைக்‌ காதால்‌ கேட்டுப்‌ 
பாடம்‌ பண்ண வேண்டும்‌ என்று வைத்தார்கள்‌. “ச்ருதி' என்று 
TE 
ஸ்‌. வேதத்தை ஏன்‌ எழுதிப்‌ படிக்காமல்‌ வாயால்‌ சொல்லிக்‌ காதால்‌ 
கேட்டே பயிலவேண்டும்‌ என்பதற்கான விளக்கத்தை *தேவரக்ஷ்ணம்‌ ஏன்‌ 
ஆயுட்காலத்‌ தொழிலாக வேண்டும்‌?'' - என்ற உரையில்‌ காணலாம்‌. 
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ஸம்ஸ்கிருதத்திலும்‌, 'எழுதாக்கிளவி' என்று தமிழிலும்‌ வேதத்‌ 
துக்குப்‌ பேர்‌ ஏற்பட்டது. 


“ச்ருதி' என்ற பெயருக்கு இன்னொரு காரணமும்‌ தோன்றிய 
தைச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌: மற்ற சாதாரண ஜனங்களுக்குக்‌ கேட்‌ 
காத இந்தத்‌ திவ்ய சலனங்களின்‌ சப்தங்கள்‌ ரிஷிகளுக்குக்‌ கேட்‌ 
கத்தானே செய்தது? அதை அவர்கள்‌ புஸ்தகத்திலே படித்தார்‌ 
களா? அல்லது அவர்களாக இயற்றினார்களா? இரண்டுமில்லா 
மல்‌ ஆதியிலேயே கேட்கப்பட்டு லோகத்துக்கு வந்ததாலும்‌ 
“ச்ருதி' என்று சொல்லலாம்‌ என்று தோன்றிற்று. 


ரிஷிகளுக்கு “மந்த்ர த்ரஷ்டா'க்கள்‌ பெயர்‌ என்று சொன்‌ 
னேன்‌. 'த்ரஷ்டா' என்றால்‌, பார்ப்பவன்‌. 'பார்ப்பான்‌' என்ப 
தற்குக்கூட அதுதான்‌ அர்த்தம்‌. மந்திரங்களைப்‌ 'பார்த்தவர்‌ 
கள்‌” என்றால்‌, அவர்கள்‌ மந்திரங்களைக்‌ “கேட்கவில்லை' 
என்று ஆகும்‌. மந்திரங்கள்‌ அவர்களுடைய கண்ணுக்கு 
அகண்ட ஆகாசத்தில்‌ கூட்டங்கூட்டமாகத்‌ தெரிந்தன என்று 
“மந்திர த்ரஷ்டா' என்பதற்கு அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


இதில்‌ எது சரி? பார்த்தார்களா? கேட்டார்களா? பார்த்‌ 
தார்கள்‌ என்றால்‌ வேதமந்திரங்கள்‌ எந்த லிபியில்‌ எழுதியிருந்‌ 
தது? தேவநாகரி, கிரந்தம்‌, எல்லாவற்றுக்கும்‌ மூலமான 
ப்ராம்மி முதலான எந்த லிபியும்‌ இல்லாத காலத்தில்‌, எந்த 
எழுத்தில்‌ மந்திரங்கள்‌ தெரிந்தன? வேத சப்தங்களையும்‌, 
ஸ்வரங்களையும்‌ உள்ளது உள்ளபடி எந்த லிபியிலும்‌ எழுத 
முடியாதே! 


இதற்கெல்லாம்‌ பதில்‌ என்னவென்றால்‌, பார்த்தார்கள்‌, 
கேட்டார்கள்‌ என்றெல்லாம்‌ சொன்னாலும்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ 
வேத மந்திரங்கள்‌ ரிஷிகளுடைய உயர்ந்த தியான நிலையில்‌ 
அவர்களுடைய ஹ்ருதயத்திலேயே ஸ்புரித்தன, அதாவது flash 
ஆயின என்பதுதான்‌. அந்த நிலையில்‌ அவர்களுடைய கண்‌ 
பார்க்காமலும்‌, காது கேட்காமலுங்கூட இருந்திருக்கும்‌. 
அப்படி. அப்படியே உள்மனஸில்‌ மந்திர சப்தங்கள்‌ flash ஆகி 

யிருக்கும்‌. 
காண்பது, பார்ப்பது என்பது கண்ணால்‌ செய்கிற காரி 
யத்தை மட்டும்‌ குறிப்பதல்ல. எல்லா உணர்ச்சியையும்‌ அது 
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குறிக்கும்‌. “ஒருத்தன்‌ வாழ்க்கையில்‌ பல இன்பதுன்பங்களைக்‌ 
கண்டான்‌” என்று சொல்கிற இடத்தில்‌, “கண்டான்‌” என்றால்‌ 
கண்ணால்‌ பார்த்தான்‌ என்று மட்டுமா அர்த்தம்‌? 'அனுபவித்‌ 
தான்‌' என்பதுதானே அதன்‌ பொருள்‌? “மந்த்ர த்ரஷ்டா' என்‌ 
றாலும்‌, இப்படியே அனுபவத்தில்‌ தெரிந்து கொண்டதாக 
வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 


வேதம்‌ சப்த ரூபத்தில்‌ இருப்பதால்‌ அதை நம்முடைய 
காதுகளுக்கு மேற்பட்ட திவ்ய சக்தி பெற்ற காதுகளால்‌ (திவ்ய 
ச்ரோத்ரத்தால்‌) ரிஷிகள்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்றும்‌ 
சொல்வதுண்டு. 


அர்ஜுனன்‌ பகவானின்‌ விச்வரூபத்தைப்‌ பார்க்க ஆசைப்‌ 
பட்டான்‌; அப்போது கிருஷ்ண பரமாத்மா, “இந்த உன்‌ கண்‌ 
ணால்‌ என்‌ விச்வரூபத்தைப்‌ பார்க்க முடியாது. உனக்கு அதற்‌ 
கான வேறு திருஷ்டியை, தெய்விகமான பார்வையைத்‌ தரு . 
இிறேன்‌' என்று சொன்னதாகக்‌ கீதையில்‌ இருக்கிறது (21.8). 


“திவ்யம்‌ ததாமி தே சக்ஷு:” 


அர்ஜுனனுக்கு திவ்ய சக்ஷுஸ்‌ (தெய்விக ஆற்றல்‌ வாய்ந்த 
கண்‌) உண்டானது போல்‌, ரிஷிகளுக்குப்‌ பரமாத்மாவிட 
மிருந்து தோன்றி, அகண்ட ஆகாசத்தில்‌ வியாபித்திருந்த மந்திர 
சப்தங்களைக்‌ கிரஹிக்கக்கூடிய திவ்ய ச்ரோத்ரம்‌ (தெய்விக 
சக்தி வாய்ந்த காது) உண்டாகியிருக்கிறது. 


லோக ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ லோக வாழ்க்கைக்கும்‌ வேண்டிய 
சப்தச்‌ சலனங்களை மட்டும்தான்‌ வேதம்‌ கொடுக்கிறது என்‌ 
றில்லை. இதைத்‌ தாண்டி பரமாத்ம ஸத்யத்தோடு ஒன்றாகப்‌ 
போய்விடவும்‌ அதில்‌ மந்திரங்கள்‌ இருக்கின்றன. ஒருத்தன்‌ 
வந்த வழியாகவே திரும்பிப்‌ போனால்‌ புறப்பட்ட இடத்‌ 
துக்கே போய்ச்‌ சேர்ந்து விடுவான்‌ அல்லவா? அந்த மாதிரி, 
ஸ்ருஷ்டி. எப்படி. வந்தது என்று பார்த்துக்‌ கொண்டே போகிற 
போது, கடைசியில்‌ சலனமே எழும்பாத ஸ்தானத்துக்கு அது 
கொண்டு விட்டுவிடுகிறது. சில மந்திரங்களினால்‌ ஏற்படும்‌ 
நாடிச்‌ சலனமே அங்கே அழைத்துப்‌ போகிறது. உபநிஷத்‌ 
மஹா வாக்யங்கள்‌, பிரணவம்‌ எல்லாம்‌ இப்படிப்பட்டவை 
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இவ்வளவையும்‌ எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌, 
வேதத்தை யாரும்‌ இயற்றவில்லை; ரிஷிகளும்‌ இயற்றவில்லை; 
பரமாத்மாவுமேகூட யோசித்து யோசித்து ஓலைச்சுவடியும்‌, 
எழுத்தாணியும்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு வேதத்தை எழுதவில்லை 
என்று விளக்குவதற்குத்தான்‌! ` : 


வெள்ளையர்‌ ஆராய்ச்சி; 


நல்லதும்‌ கெட்டதும்‌ 


இப்போது தேசம்‌ இருக்கிற துர்த்தசையில்‌, “ஓரியன்ட 
லிஸ்ட்‌', “இண்டாலஜிஸ்ட்‌' எனப்படுகிற வெள்ளைக்காரர்‌ 
களும்‌, அவர்களுடைய வழியைப்‌ பின்பற்றுகிற நம்முடைய 
ஆராய்ச்சியாளர்களும்‌ சொல்லுகறதிலிருந்துதான்‌ வேதங்‌ 
களைப்பற்றி நாம்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டியிருக்கிறது. 
வேதங்களைப்பற்றி ரொம்பவும்‌ உபயோகமான பல 
ஆராய்ச்சிகளை வெள்ளைக்காரர்கள்‌ பண்ணியிருப்பதை 
ஒப்புக்‌ கொள்கிறேன்‌. அவர்களுடைய தொண்டுக்கு நாம்‌ 
நன்றி சொல்லத்தான்‌ வேண்டும்‌. மாக்ஸ்முல்லர்‌ போலப்‌ பலர்‌ 
வாஸ்தவமாகவே வேதத்திலுள்ள கெளரவ புத்தியினாலேயே 
எத்தனையோ பரிச்ரமப்பட்டு தோண்டித்‌ துருவிச்‌ சேகரம்‌ 
பண்ணி, ஆராய்ந்திருக்கிறார்கள்‌. வால்யூம்‌ வால்யூமாகப்‌ 
புஸ்தகம்‌ போட்டிருக்கிறார்கள்‌. ஸர்‌ வில்லியம்‌ ஜோன்ஸ்‌ 
என்று இருநூறு வருஷங்களுக்கு முந்திக்‌ கல்கத்தா ஹைகோர்ட்‌ 
a grs இருந்தவர்‌ ஆரம்பித்த 'ஏஷியாடிக்‌ ஸொஸைடி” 
போட்டிருக்கும்‌ வைதிக புஸ்தகங்களைப்‌ பார்த்தாலே பிரமிப்‌. 
பாயிருக்கும்‌. ,மாக்ஸ்முல்லர்‌, ஈஸ்ட்‌ இன்டியா கம்பெனி உதவி 
யுடன்‌ ஸாயண பாஷ்யத்தோடு ரிக்‌ வேதத்தையும்‌, இன்னும்‌ 
பல ஹிந்து மத நூல்களையும்‌ ஸீரீயலாக அச்சிட்டிருக்றொர்‌. 
இப்படி இங்கிலீஷ்காரர்கள்‌ மட்டுமின்றி, ஜெர்மனி-பிரான்ஸ்‌- 
ருஷ்யா தேசத்தவர்களும்‌ நிரம்ப உழைத்து ஆராய்ச்சி பண்ணி 
யுள்ளனர்‌. “கொலம்பஸ்‌ அமெரிக்காவைக்‌ கண்டுபிடித்ததை' 
விட, ஹிந்துக்களின்‌ வேதங்களை நாம்‌ கண்டுபிடித்ததுதான்‌ 
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பெரிய டிஸ்கவரி' என்று கூத்தாடிய வெள்ளைக்காரர்‌ உண்டு. 
தேசம்‌ முழுவதும்‌ சிதறிக்‌ இடந்த வேத, வேதாங்கங்களைக்‌ 
கண்டு பிடித்து, தர்ம-க்ருஹ்ய-ச்ரெளத ஸுூத்ரங்களோடு 
மொழி பெயர்த்து 'பப்ளிஷ்‌' பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. வைதிக 
சாஸ்திரங்கள்‌ மட்டுமின்றி குண்டலினீ தந்திரம்‌ பிரபலமானதே 
“ஆர்தர்‌ அவலான்‌' என்கிற ஸர்‌ ஜான்‌ உட்ராஃபின்‌ புஸ்தகங்‌ 
களால்தான்‌. நம்‌ கலாசாரத்தின்‌ மற்ற அம்சங்களுக்கும்‌ உதவிய 
வெள்ளைக்காரர்‌ உண்டு. கர்ஸன்‌ வைஸ்ராயாக இருந்தபோது 
Protection of Ancient Monuments என்று சட்டம்‌ கொண்டு வந்த 
தால்தான்‌ நம்முடைய கோயில்கள்‌ முதலியவற்றை யார்‌ 
வேண்டுமானாலும்‌ இடிக்கலாம்‌ என்ற நிலை மாறிற்று. 
ஃபெர்கூஸன்‌ தேசம்‌ முழுவதும்‌ உள்ள நம்‌ சிற்பச்‌ செல்வங்‌ 
களை போட்டோ எடுத்துப்‌ பிரசாரம்‌ பண்ணினான்‌. 
கன்னிங்‌ ஹாம்‌, மார்ட்டிமர்‌ வீலர்‌, ஸர்‌ ஜான்‌ மார்ஷல்‌ முத 
லானவர்கள்‌ ஆர்க்கியாலஜியில்‌ (தொல்‌ பொருளியலில்‌) 
நிரம்பச்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌. மெக்கென்ஸி தேசம்‌ முழுதும்‌ 
ஏட்டுச்‌ சுவடிகளைச்‌ சேகரித்ததால்தான்‌ நம்‌ பழைய சாஸ்திரங்‌ 
களில்‌ பலவற்றை இன்று தெரிந்து கொள்ள முடிகிறது. 
எபிக்ராஃபிக்கென்றே (சாஸனங்களுக்கென்றே) இலாகா வைத்‌ 
ததும்‌ வெள்ளைக்கார ஆட்சியில்தான்‌! 


இப்படியாக, நமக்கு எத்தனையோ கெடுதலை உண்டு 
பண்ணின வெள்ளைக்கார ஆட்சியிலும்‌, சில நன்மைகள்‌ 
விளைந்தன. ஆனாலும்‌ இந்த நன்மைக்குள்ளேயேகூடச்‌ சில 
கெடுதல்களும்‌ உண்டாயின. ஏனென்றால்‌ ஓரியண்டலிஸ்ட்‌, 
இண்டாலஜிஸ்ட்‌ என்கிறவர்களில்‌ பலருடைய உத்தேசம்‌, 
வேதத்திலிருந்து சரித்திரத்தை நிர்மாணிப்பது. அப்படிச்‌ 
சொல்லிக்‌ கொண்டு ஆரியர்‌-திராவிடர்‌ என்று துவேஷம்‌ 
உண்டாக்குவது முதலானவைதான்‌. அவர்கள்‌ “பகுத்தறிவுக்‌ 
கொள்கை' என்பதன்படி. அதீந்திரியமானதையெல்லாம்‌ allegory 
(உருவகம்‌) என்று தப்பர்த்தம்‌ செய்வார்கள்‌. இவல்யூஷன்‌ 
தியரிப்‌ (பரிணாமக்‌ கொள்கைப்‌)படி. வேதரிஷிகள்‌ நம்மை 
விடத்‌ தாழ்ந்த Primitive-sefr - என்றே வைத்து இவர்கள்‌ பெரும்‌ 
பாலும்‌ வியாக்கியானம்‌ செய்வார்கள்‌. கிறிஸ்துவ மதத்தைப்‌ 
பரப்பும்‌ உள்நோக்கத்திலேயே நம்‌ மத நூல்களை ஆராய்ச்சி 
செய்து, நடுநிலைமை மாதிரி காட்டிக்‌ கொண்டே நம்மை 
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மட்டந்தட்டியவர்களும்‌ உண்டு. தங்கள்‌ பாஷைக்கும்‌ 
ஸம்ஸ்கிருதத்துக்கும்‌ உள்ள ஒற்றுமையைப்‌ பார்த்து 
Comparative Philology (மொழி ஒப்பு இயல்‌-காகவே) ஆராய்ச்சி 
பண்ணினவர்‌ அனேகர்‌. 


அவர்கள்‌ செய்த ரிஸர்ச்‌, பிரசாரம்‌, உழைப்புக்கெல்லாம்‌ 
அவர்களை நாம்‌ சிலாகிக்கலாம்‌. ஆனால்‌ வேதங்களின்‌ முக்ய 
நோக்கம்‌ (Purpose) லோக க்ஷமார்த்தம்‌ - வேத சப்தத்தைப்‌ 
பரப்பி அத்யயனம்‌ பண்ணுவது, யக்ஞம்‌ முதலான வைதிகக்‌ 
கர்மாக்களைப்‌ பண்ணுவது என்பனவே. இந்த இரண்டையும்‌ 
தள்ளிவிட்டு, புத்திக்கு அதீதமான வேதத்தை புத்தியால்‌ 
ஆராய்ந்து, ஜனங்களின்‌ வாக்கிலும்‌ காரியத்திலும்‌ உயிரோடு 
வாழ வேண்டிய வேதத்தைப்‌ பெரிய புஸ்தகங்களாக்கி 
லைப்ரரியில்‌ வைப்பது, ஐ (200)-வில்‌ இருக்க வேண்டிய ஜீவ 
ஐந்துக்களை “செத்த காலேஜில்‌ (மியூஸியத்தில்‌) வைக்கிற 
மாதிரித்தான்‌! 


வெள்ளைக்காரர்கள்‌ விஷயத்துக்கு ஏன்‌ வந்தேன்‌ 
என்றால்‌, வேதம்‌ அனாதி என்பதைப்‌ பற்றிச்‌ சொல்லும்‌ 
போது, வெள்ளைக்காரர்களின்‌ அபிப்பிராயத்தைச்‌ சொல்ல. 
வந்தேன்‌. வேதம்‌ “அனாதி' என்றால்‌ அவர்களுடைய 
மனப்பான்மைக்கு அது ஏற்கும்படியாக இல்லை. என்னதான்‌ 
நடுநிலைமை, scientific research என்றாலும்‌, “இந்த ஹிந்துக்‌ 
களின்‌ புஸ்தகத்துக்கு இப்படி ஒரு ஏற்றம்‌ தருவதா?” என்று 
அவர்களில்‌ ` சிலருக்கு மனஸாக்கு ஸம்மதப் படவில்லை. 
இன்னும்‌ சில பேர்‌ இப்படியில்லா விட்டாலும்‌ பகுத்தறி 
வுப்படி, ஸயன்டிஃபிக்காக ஆராய்ச்சி பண்ணித்தான்‌ எதையும்‌ 
ஒப்புக்‌ கொள்ளலாம்‌ என்ற அபிப்ராயத்தில்‌ ரிஸர்ச்‌ செய்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌. அனாதி என்றெ வாதத்தை ஏற்க முடியாமல்‌, இதே 
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ரீதியில்‌ அனேகம்‌ படித்த ஹிந்துக்களும்‌ ஆராய்ச்சி 
பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. 


இவர்கள்‌ ஆராய்ச்சி மூலம்‌ காலம்‌ கணிப்பதில்‌ முக்யமாக 
இரண்டு தினுசு இருக்கிறது. ஒன்று, வானசாஸ்திர ரீதியில்‌ 
(astronomical-ஆகப்‌) பண்ணுவது. இன்னொன்று பாஷையின்‌ 
ரூபத்தை வைத்து நிர்ணயம்‌ பண்ணுவது. இப்படிச்‌ செய்தும்‌ 
வேதத்துக்குக்‌ கால நிர்ணயம்‌ பண்ணுவதில்‌ முடிந்த முடிவாக 
ஒரு தீர்மானத்துக்கு வந்திருக்கிறார்களா என்றால்‌, அதுதான்‌ 
இல்லை. ஒவ்வொரு 'அறிஞர்‌' ஒவ்வொரு அபிப்பிராயத்தைச்‌ 
சொல்கிறார்‌. திலகர்‌ கி.மு. 6000-ல்‌ வேதம்‌ உண்டாயிற்று 
என்கிறொர்‌. வேறு சிலர்‌ கி.மு. 3000 என்கிறார்கள்‌. அதைவிடக்‌ 
திட்டத்தில்‌ கி.மு. 1500-க்கு வேதகாலத்தை இழுத்து விட்டிருக்‌ 
கிறவர்களும்‌ உண்டு. š 


மற்ற மதப்‌ புஸ்தகங்களைப்‌ பற்றி இப்படி அபிப்பிராய 
பேதம்‌ இல்லை. பெளத்தர்களின்‌ த்ரிபிடகத்தை எடுத்துக்‌ 
கொண்டால்‌ அது அசோகன்‌ காலத்தில்‌ எழுதப்பட்டது 
என்றும்‌, ஆனாலும்‌ அதிலுள்ள புத்தரின்‌ உபதேசங்கள்‌ அசோ 
கருக்குச்‌ சில நூற்றாண்டுகளுக்கு முந்தி, அதாவது இன்றைக்கு 
2500 வருஷத்துக்கு முன்‌ புத்தர்‌ சொன்னவை என்றும்‌ 
ஏகமனதாக அபிப்பிராயப்படுகிறார்கள்‌. பைபிளின்‌ ந்யூ 
டெஸ்டமென்ட்‌ உண்டாகிக்‌ கிட்டத்தட்ட 2000 வருஷம்‌ 
ஆகிறது என்பதிலும்‌ ஏகோபித்த அபிப்ராயம்‌ இருக்கிறது. 
குரான்‌ உண்டாகிச்‌ சுமார்‌ 1800 வருஷம்‌ ஆகிறது என்று 
ஸகலரும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. நம்‌ வேதத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ 
மட்டும்‌ இப்படி ஒரு முடிவான தீர்மானம்‌ ஏற்படாமலிருக்‌ 
கிறது! x 


இரண்டு தினுசான காலக்கணக்கு என்று சொன்னேனே, 
அதைக்‌ கொஞ்சம்‌ விளக்க வேண்டும்‌. வேதத்திலே சில 
இடங்களில்‌, அப்போதிருந்த கிரஹங்களின்‌ நிலைமை பற்றிச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. இப்படிப்பட்ட astrological conjunction 
(ரெஹச்‌ சேர்க்கை) எப்போது ஏற்பட்டிருக்கும்‌ என்று வான 
சாஸ்திரப்படிக்‌ கணக்குப்‌ பண்ணி தி.மு. 6000, அல்லது வேறு 
ஏதோ ஒரு வருஷம்‌ என்ற கணக்குக்கு வருகிறார்கள்‌. 
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தடவை கி.மு. 6000-ல்‌ தான்‌ ஏற்பட்டது என்று எப்படிச்‌ 
சொல்ல முடியும்‌? அதற்கு முந்தியும்‌ பல தடவை இதே மாதிரி 
இருந்திருக்கும்‌. இந்தச்‌ சிருஷ்டியில்‌ மட்டுமில்லாமல்‌, இந்தச்‌ 
சிருஷ்டிக்கு முற்பட்ட, பிரளயத்துக்கு முந்தியிருந்த சிருஷ்டி 
களிலும்‌ இதே கிரஹ நிலைமைகள்‌, planetary positions 
எத்தனையோ தடவை இருந்திருக்கும்‌. வேதத்திலே குறிப்பிட்‌ 
டு. ருப்பது இவற்றில்‌ எது என்று எப்படித்‌ தீர்மானமாக முடிவு 
பண்ணுவது? ஆகையால்‌, காலத்தையெல்லாம்‌ துளைத்துக்‌ 
கொண்டு பார்க்கக்‌ கூடிய அதீந்திரிய சக்தி வாய்ந்த ரிஷிகள்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொடுத்த வேதங்களில்‌ இப்படிப்‌ பட்ட கணக்குகள்‌ 
பொருந்தாமல்தான்‌ இருக்கின்றன. வேதத்திலேயே இருக்கப்‌ 
பட்ட உட்சான்று (internal evidence) என்று ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ 
பெரிதுபடுத்துகிற வானசாஸ்திரக்‌ கணக்கு, வாஸ்தவத்தில்‌ 
விஷயத்தைத்‌ தெளிவுபடுத்தவேயில்லை! 


இன்னொரு கணக்கு, பாஷையை வைத்துச்‌ செய்வது 
என்று சொன்னேன்‌. பாஷையில்‌ மொழி, லிபி (script) என்று 
இரண்டு இருக்கின்றன. 


இப்போது நம்‌ தேசத்தில்‌ இருக்கப்பட்ட லிபிகளுக்கெல்‌ 
லாம்‌ ஆதிமூலமாகப்‌ பிராம்மி லிபி இருக்கிறது. இப்போது 
பார்த்தால்‌ தமிழ்‌ எழுத்துக்கும்‌, தேவநாகரி (ஸம்ஸ்கிருத) 
எழுத்துக்கும்‌ சம்பந்தமே இல்லாத மாதிரி இருக்கிறது. ஆனால்‌ 
பல நூற்றாண்டுகளாக வந்திருக்கிற சாஸனங்களை ஆராய்ச்சி 
பண்ணிப்‌ பார்த்து, நூற்றாண்டு வாரியாக பிராம்மி லிபியில்‌ 
ஏற்பட்ட மாறுதல்களுக்கு சார்ட்‌ (chart) போட்டிருக்கிறார்கள்‌. 
அதைப்‌ பார்த்தால்‌ மூலமான பிராம்மியிலேயேதான்‌ ஓவ்‌ 
வொரு பிரதேசத்திலும்‌ ஒவ்வொரு காலத்தில்‌ ஒரு விதமான 
மாறுதல்கள்‌ ஏற்பட்டு, இப்போது பார்த்தால்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
ஸம்பந்தமேயில்லாமல்‌ தோன்றும்‌ லிபிகள்‌ எல்லாம்‌, அந்த 
ஒரே மூலத்திலிருந்து வந்திருக்கின்றன என்று தெரிகிறது. இப்‌ 
போது இருப்பதெல்லாம்‌ பிராம்மியில்‌ மீசை போட்டுக்‌ 
கொண்ட எழுத்துகள்‌, கொம்பு முளைத்த எழுத்துகள்‌ என்று 
தான்‌ எனக்கு வேடிக்கையாகத்‌ தோன்றும்‌! சார்ட்டைப்‌ பார்த்‌ 
தால்‌ உங்களுக்கும்‌ அப்படித்தான்‌ தோன்றும்‌! சில சமயங்‌ 
களில்‌ பிராம்மி எழுத்தின்‌ நடுவிலே மீசை மாதிரி ஒன்று சேர்‌ 
கிறது. தேவநாகரி ௨, ஊ எல்லாம்‌ இப்படித்தான்‌ இருக்‌ 
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இன்றன. தமிழ்‌ எழுத்துகள்‌ அனேகம்‌ கொம்பு போட்டுக்‌ 
கொண்டு தோன்றியிருக்கின்றன. இம்மாதிரியான ஒவ்வொரு 
மாறுதலும்‌ ஏற்பட இத்தனை காலம்‌ ஆகிறது என்று, நன்றாக 
நிர்ணயமான சரித்திர காலச்‌ சாஸனங்களைப்‌ பார்த்துத்‌ 
தெரிந்து கொள்ள முடிகிறது. இந்த அடிப்படையில்‌ கணக்குப்‌ 
பண்ணியே இதுவரை காலம்‌ தெரியாதிருக்கிற ஒரு சமயத்தைச்‌ 
சேர்ந்த சாஸனத்தின்‌ லிபியைப்‌ பார்த்து, அது இன்ன காலத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தது என்று நிர்ணயம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. 


வேதத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அதை எங்கேயும்‌ கல்வெட்‌ 
டில்‌ எழுதி வைத்திருக்கவில்லை. ஆனபடியால்‌ லிபியைப்‌ 
பார்த்துக்‌ கால நிர்ணயம்‌ பண்ண வேண்டிய பிரச்னை 
இல்லை. 


பாஷை ரீதியில்‌ உள்ள இன்னொரு விதமான அடிப்படை 
யில்தான்‌ வேத காலத்தை ஆராய்கிறார்கள்‌. அது என்னவென்‌ 
றால்‌, வார்த்தைகளின்‌ ரூபம்‌, ஒலிகளின்‌ வடிவம்‌ மாறிக்‌ 
கொண்டே வந்திருக்கிறது. சங்க காலத்தில்‌ இருந்த அனேக 
தமிழ்‌ வார்த்தைகள்‌ இப்போது ரொம்பவும்‌ உருமாறியிருக்‌ 
இன்றன. ஓவ்வொரு பாஷையிலும்‌ இப்படியேதான்‌. சில 
சப்தங்கள்‌ தேய்ந்து, உதிர்ந்து போகின்றன. சப்தம்‌ மட்டுமின்றி 
அர்த்தமும்‌ மாறுகிறது. இப்போது “வெகுளி என்றால்‌ 
“அப்பாவி என்று அர்த்தம்‌ பண்ணிக்‌ கொள்கிறோம்‌. ஆனால்‌ 
ஆதியில்‌ 'வெகுளி' என்றால்‌ கோபம்‌, கோபிஷ்டன்‌ என்று 
அர்த்தம்‌ இருந்தது. இப்போதுங்கூட “வெகுண்டு எழுந்தான்‌” 
என்கிறபோது, பழைய அர்த்தத்தில்தான்‌ சொல்கிறோம்‌. 
பழைய காலத்தில்‌ “மாண்ட' என்றால்‌ “செத்துப்‌ போன' என்ற 
அர்த்தமே கிடையாது. புகழுடைய என்பதே அதன்‌ அர்த்தம்‌ 
என்று ஒரு தமிழ்ப்‌ புலவர்‌ சொன்னார்‌. இதே மாதிரி ஸம்ஸ்‌ 
இருதத்திலும்‌ உண்டு. பிற்காலக்‌ காவியங்களைப்‌ புரிந்து கொள்‌ 
இற மாதிரி வேதங்களைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியவில்லை. 
எல்லா பாஷையிலுமே இப்படி உண்டு. இதில்‌ நம்‌ தேச 
பாஷைகள்‌ எவ்வளவோ தேவலை. இங்கிலீஷ்‌ பாஷையில்‌ “ஓர்‌ 
ஆயிர வருஷத்துக்கே உட்பட்ட Anglo-Saxon என்கிற பழைய 
இங்கிலீஷில்‌ ஒரு வரிகூட இன்றைய வெள்ளைக்காரர்களுக்குப்‌ 
புரியாது. ஒரு முந்நூற்று சொச்சம்‌ வருஷத்திலேயே அமெரிக்‌ 
காவில்‌ இங்கிலீஷ்‌ ரொம்பவும்‌ மாறி “அமெரிக்கன்‌ இங்கிலீஷ்‌” 
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என்று தனியாகப்‌ பெயர்‌ வைக்கிற அளவுக்கு ரூபபேதம்‌ 
அடைந்திருக்கிறது. 


சிறுகச்‌ சிறுக ஓர்‌ ஒலி ஜனங்களிடத்தில்‌ புழக்கத்தால்‌ 
தேய்ந்து தேய்ந்து உருமாறுவதற்கு எத்தனை காலமாகிறது 
என்று கணக்குப்‌ பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌. 


அர்த்தம்‌ மாறுவதற்கு எத்தனை காலமாகிறது என்பதை 
ஆராய்ச்சியின்‌ மூலம்‌ இவ்வளவு தெளிவாக நிர்ணயம்‌ பண்ணி 
யிருக்கிறார்கள்‌ என்று சொல்ல முடியாது. ஆகையால்‌ சப்த 
ரூபத்தைப்‌ பார்க்கிற ரீதியிலேயே வேத வாக்யங்களைப்‌ பார்த்‌ 
துக்‌ காலம்‌ கணிக்கிறார்கள்‌. “ஒவ்வொரு இருநூறு வருஷத்துக்‌ 
கும்‌ ஒரு சப்தம்‌ இப்படியிப்படி மாறுகிறது. இதன்படிப்‌ பிற்‌ 
கால சப்தமொன்று வேதத்தில்‌ இப்படி இருக்கிறதென்றால்‌ 
அது இத்தனை முறை மாறியிருக்க வேண்டும்‌. இத்தனை 
mutation ஏற்பட்டிருக்கிறது என்று அர்த்தம்‌. வேத சப்தம்‌ ஒன்‌ 
றுக்கும்‌ பிற்கால சப்தத்துக்கும்‌ நடுவே பத்து மாறுதல்கள்‌ ஏற்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌ 10%200-2000 வருஷத்துக்குஈ 
முந்தி வேதம்‌ உண்டாயிற்று என்று அர்த்தம்‌; ரொம்பவும்‌ 
அதிகமாகப்‌ போனால்‌ இன்னொரு சப்தம்‌ முப்பது தரம்‌ மாறி 
யிருப்பதாகத்‌ தெரிகிறதென்றால்‌, வேதம்‌ உண்டாகி 30%200- 
6000 வருஷம்‌ ஆகிறது என்று அர்த்தம்‌. அதாவது கி.மு. 
4000-56 முந்தி வேதம்‌ இல்லை'-என்கிற மாதிரிப்‌ பல அபிப்‌ 
பிராயங்களைச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


இந்த அடிப்படை தப்பு என்பதை, ஒரு திருஷ்டாந்தத்தால்‌ 
புரிய வைக்க முடியும்‌. 


நம்‌ அகங்களில்‌ அனேக விதமான பாத்திரங்கள்‌ இருக்‌ 
இன்றன. சிலவற்றை ஜாஸ்தி உபயோகிப்போம்‌. சிலதை அவ்‌ 
வளவுக்கு உபயோகிக்க மாட்டோம்‌. வெண்கலப்‌ பானையில்‌ 
இனம்‌ இனம்‌ சாதம்‌ வடிக்க வேண்டும்‌. தினமும்‌ அதை இரண்டு 
வேளையும்‌ நன்றாகத்‌ தேய்க்க வேண்டும்‌. அதனால்‌ அது சக்‌ 
கரத்தில்‌ தேய்ந்து போகிறது. இன்னொரு பெரிய . அண்டா 
இருக்கிறது. அது சாமான்‌ ரூமிலேயே புழங்காமல்‌ டெக்றெது. 
அதற்குத்‌ தினப்படி உபயோகமேயில்லை. எப்போதாவது ஒரு 


கல்யாணம்‌, கார்த்திகை வந்தால்தான்‌ அதற்கு உபயோகம்‌. 
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அதைத்‌ தேய்ப்பதும்‌ அப்போதுதான்‌. ஆகையால்‌, வெண்‌ 
கலப்பானை தேய்கிற மாதிரி, இந்த அண்டா தேயுமா? வெண்‌ 
கலப்‌ பானை போன வருஷம்தான்‌ வாங்கியிருக்கலாம்‌. ஆனா 
லும்‌ ஏகமாகத்‌ தேய்ந்திருக்கும்‌. அண்டா நம்‌ பாட்டிக்குச்‌ 
சீராகக்‌ கொடுத்ததாக இருக்கலாம்‌. ஆனாலும்‌ கொஞ்சம்கூடத்‌ 
தேயாமலே கிண்டாக இருக்கிறது! இதைப்‌ பார்த்து வெண்‌ 
கலப்‌ பானைதான்‌ முந்தி வாங்கினது; -அண்டா பிந்தி வாங்‌ 
கினது என்று முடிவு பண்ணலாமா? கல்யாணத்தின்போது 
ஒரே சமயத்தில்தான்‌ சாப்பிடுகிற தட்டு, பன்னீர்ச்‌ செம்பு 
இரண்டும்‌ சீராகக்‌ கொடுத்திருப்பார்கள்‌. பத்து வருஷத்தில்‌ 
தட்டு நசுங்கி, தேய்ந்து, மறுபடி அழித்துப்‌ பண்ணுகிற அள 
வுக்கு வந்துவிடுகிறது. பன்னீர்ச்‌ செம்போ புதுக்‌ கருக்கே 
போகாமல்‌ மெருகோடு இருக்கிறது. 


இப்படித்தான்‌ அன்றாடம்‌ பழக்கத்தில்‌ புழங்குகிற லெளகிக 
சப்தங்களும்‌, வேத சப்தங்களும்‌ இரண்டு வகையான பாத்தி 
ரங்களைப்போல்‌ வித்யாஸமாக இருக்கின்றன. தினந்தினமும்‌ 
பேசிக்‌ கொண்டிருக்கிற வார்த்தைகளின்‌ சப்தங்கள்‌ பல விதங்‌ 
களில்‌ தேய்கின்றன, மாறுகின்றன. வேதமும்‌ தினம்‌ தினம்‌ ஓதப்‌ 
படுவதுதான்‌. ஆனாலும்‌ அதன்‌ மூல சப்தம்‌ மாறாமலே ஓதப்‌ 
படுவதுதான்‌ அதன்‌ தனிச்சிறப்பு. வேதத்தின்‌ அங்கங்களில்‌ 
சிகை, வியாகரணம்‌ என்பவை பற்றிப்‌ பிற்பாடு நான்‌ சொல்‌ 
லும்போது, ஒவ்வொரு வேத அக்ஷரத்தையும்‌ மூல ரூபம்‌ இதை ' 
யாமல்‌ ரக்ஷித்து அப்படியே சுத்தமாகக்‌ கொடுப்பதற்கு எத்‌ 
தனை கட்டுத்திட்டமான ஏற்பாடு செய்திருக்கிறார்கள்‌ என்று 
தெரிந்து கொள்வீர்கள்‌. ஆகையினால்‌ நித்யப்படி. புழக்கத்தி 
லுள்ள பாத்திரங்கள்‌ தேய்கிற மாதிரி அன்றாட வழக்குச்‌ 
சொற்கள்‌ மாறுகிறதென்றால்‌, வேதசப்தம்‌ மாறாது; மாறவு 
மில்லை. அது கல்யாண காலங்களில்‌ மட்டும்‌ உபயோகமாறெ 
அண்டா மாதிரி இருக்கிறது! 


“வேதங்களுக்குள்ளேயே ரிக்வேதம்‌ முந்தியது; அப்புறம்‌ 
யஜுஸ்‌ வந்தது; கடைசியிலே அதர்வம்‌; ஒவ்வொரு வேத 
சாகையிலும்‌ ஸம்ஹிதா பாகம்‌ முந்தையது; பிராம்மணம்‌ 
அதற்குப்‌ பின்னாலும்‌, ஆரண்யகம்‌ கடைசியாகவும்‌ வந்தது” 
என்றெல்லாம்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு, இவற்றுக்கிடையே உள்ள 
பாஷா வித்யாஸங்களைப்‌ பார்த்து, மேலே சொன்ன மாதிரிக்‌ 
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காலக்‌ கணக்குப்‌ போடுகிறார்கள்‌. எத்தனைதான்‌ ஆராய்ச்சி 
பண்ணினாலும்‌ நான்‌ சொன்ன. அடிப்படை வித்தியாஸத்தைக்‌ 
கவனிக்காததால்‌, இது எதையும்‌ சரியென்று ஒப்புக்‌ கொள்‌ 
வதற்கில்லை. எத்தனையோ கட்டுத்‌ திட்டங்கள்‌ பண்ணியும்‌ 
வேத சப்தங்கள்‌ கொஞ்சம்‌ மாறி இருக்கின்றன என்றால்‌, அந்த 
மாறுதல்‌ 200 வருஷத்துக்கு ஒரு தரம்‌ ஏற்படும்‌ மாறுதலாக 
இருக்காது என்பதையும்‌, பல ஆயிரம்‌ வருஷத்தில்தான்‌ இப்‌ 
படிப்பட்ட மாறுதல்‌ ஏற்பட்டிருக்க முடியும்‌ என்பதையும்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. Wear and tear என்று சொல்வது (புழக்கத்தி 
னால்‌ ஏற்படும்‌ தேய்மானம்‌) வேதத்தின்‌ விஷயத்தில்‌ மற்ற 
இலக்கியம்‌ அல்லது பேச்சு மொழிக்கான மாதிரி இல்லை என்‌ 
பதைப்‌ புரிந்து கொண்டால்‌, இந்தக்‌ கால நிர்ணயமும்‌ தப்புத்‌ 
தான்‌ ' என்று புரியும்‌. 


ஹிந்தி என்று ஒரு பாஷையாக ஏற்படுத்தி வைத்தே சில 
நூற்றாண்டுகள்தான்‌ ஆகின்றன. ஆனாலும்‌ அது ஒரு பெரிய 
பிரதேசத்தில்‌ பரவியிருப்பதாலும்‌, அதில்‌ ஸம்ஸ்கிருதம்‌, 
அராபிக்‌, பெர்ஷியன்‌, இங்கிலீஷ்‌ முதலிய பல பாஷைகள்‌ 
கலப்பதாலும்‌, இந்தச்‌ சிறிது காலத்துக்குள்ளேயே அது 
ரொம்பவும்‌ மாறிவிட்டது. ஒரு சின்னப்‌ பிரதேசத்திலேயே 
வ்ளர்ந்த தமிழ்‌, இப்படி அதிவேகமாக மாறவில்லை என்றா 
லும்‌ தாயுமானவர்‌ பாடல்‌ புரிகிற அளவுக்குக்‌ கம்ப ராமா 
யணம்‌ புரியாது, கம்ப ராமாயணம்‌ புரிகிற அளவுக்கு ஞான 
சம்பந்தரின்‌ தேவாரம்‌ புரியாது, தேவாரம்‌ புரிகிற அளவுக்குத்‌ 
திருமுருகாற்றுப்படை புரியாது என்றெ ரீதியில்‌, தமிழ்‌ பாஷை 
யும்‌ மாறிக்‌ கொண்டேதான்‌ வந்திருக்கிறது. ஸம்ஸ்கிருதம்‌ 
ஹிந்தியைப்‌ போல, ஹிந்தியை விடவும்‌, விரிவாகத்‌ தேசம்‌ 
பூராவிலும்‌ பரவியிருந்தாலும்‌, அது ஹிந்தியைப்‌ போலவும்‌, 
தமிழ்‌ போலவும்‌ பேச்சு மொழியாக இல்லாமல்‌ இலக்கிய 
பாஷையாகவே நெடுங்காலமாக இருந்திருப்பதால்‌ தமிழின்‌ 
அளவுக்குக்கூட மாறவில்லை. அதிலும்‌ காவியங்களை விடப்‌ 
பரம ஜாக்கிரதையுடன்‌ ரக்ஷிக்கப்பட்ட வேதங்களில்‌ மாறுதல்‌ 
ஏற்படுவது ரொம்பவும்‌ அபூர்வம்தான்‌. ஆகையால்‌ இப்போது 
ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ மற்ற பாஷைகளின்‌ விஷயத்தில்‌ ஆயிரம்‌ 
வருஷம்‌ என்று கணக்குப்‌ பண்ணும்‌ மாறுதல்‌, வேதத்தில்‌ ஏற்‌ 
படுவதற்கு லக்ஷம்‌ வருஷம்‌ வேண்டியிருக்கும்‌! 
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அக்ஷர சுத்தத்தால்தான்‌ மந்திரங்களுக்குச்‌ சக்தியே ஏற்படு 
கிறது என்ற கொள்கையின்‌ பேரில்‌ வேத சப்தங்கள்‌ கண்ணும்‌ 
கருத்துமாகக்‌ காப்பாற்றப்பட்டு வந்திருக்கின்றன. அதில்‌ 
தவறுதல்‌ ஏற்பட்டுவிடக்‌ கூடாது என்றே தனியாக ஒரு ஜாதி 
உட்கார்ந்து கொண்டு, அதைத்‌ தலைமுறை தலைமுறையாக 
மூல ரூபத்திலேயே காப்பாற்றிக்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டு வந்தி 
ருக்கிறது. இந்தப்‌ பெரிய உண்மையைக்‌ கவனிக்காமல்‌ பண்ணு 
கிற ஆராய்ச்சிகளினால்‌ யதார்த்தம்‌ ஒரு நாளும்‌ தெரியாது! 


வேதம்‌ அனாதியில்லை என்று இந்த ஆராய்ச்சிகள்‌ 
நிரூபிக்கவேயில்லை. அத்யயனத்தில்‌ எத்தனை விதங்களை 
வைத்து வேத சப்தத்தை உள்ளபடி காப்பாற்றியிருக்கிறார்கள்‌ 
என்பதை ஆலோசித்தோமானால்‌ இது புரியும்‌! 


அத்யயன முறைகள்‌ 


எழுதி வைக்காமலே வேதத்தைத்‌ துளிக்கூடப்‌ பிழை 
வராமல்‌ காப்பாற்றிக்‌ கொடுப்பதற்காக நம்முடைய 
ஆன்றோர்‌ பல வழிகளை வகுத்து வைத்தார்கள்‌. ஓர்‌ அக்ஷரம்‌ 
கூட மாறிவிடாமல்‌, ஒரு ஸ்வரம்கூட ஏற்றல்‌ - இறக்கலில்‌ 
வித்தியாஸப்பட்டுவிடாமல்‌, மந்திர சக்தியானது பூரணமாகப்‌ 
பலன்‌ தருவதற்காக அத்யயனத்தில்‌ பல விதிகளை ஏற்படுத்தி 
வைத்தார்கள்‌. : 


ஒவ்வொரு பதத்திலுள்ள ஒவ்வொரு அக்ஷரத்தையும்‌ சொல்‌ 
வதற்கு இத்தனை கால அளவை வேண்டும்‌ என்று “மாத்ரா' 
கணக்கு வைத்திருக்கிறார்கள்‌. மூச்சை எப்படி விடுவதால்‌ 
சரீரத்தில்‌ எந்தப்‌ பகுதியில்‌ வைப்ரேஷன்‌ ஏற்பட்டுச்‌ சுத்தமான 
அந்த அக்ஷரம்‌ பிறக்குமோ, அதைக்கூட சிக்ஷா என்ற வேதாங்‌ 
கத்தில்‌ நிர்ணயம்‌ பண்ணிக்‌ கொடுத்திருக்கிறார்கள்‌. ஸங்தே 
ஸ்வரத்துக்கும்‌ வேத ஸ்வரத்துக்கும்‌ உள்ள ஒற்றுமை 
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வேற்றுமை, மிருகங்கள்‌, பக்ஷிகள்‌ முதலியவை எழுப்பும்‌ - 
ஒலிகளுக்கும்‌ வேத ஸ்வரங்களுக்கும்‌ உள்ள ஒற்றுமை - 
வேற்றுமை ஆகியவற்றைச்‌ சொல்லி, சரியாக வேத ஸ்வரங்‌ 
களை உச்சரிப்பதற்கு வழி காட்டியிருக்கிறார்கள்‌. 


வார்த்தைகளும்‌ அக்ஷரங்களும்‌ மாறிப்‌ போகாமலிருப்பதற் 
குச்‌ செய்த ஒரு பெரிய உபாயம்‌ என்னவென்றால்‌, ஒரு 
மந்திரத்திலுள்ள பதங்களைப்‌ பல தினுசில்‌ கோத்து வாங்கி 
வாக்யம்‌, பதம்‌, க்ரமம்‌, ஜடா, மாலா, சிகா, ரேகா, த்வஜம்‌, 
தண்டம்‌, ரதம்‌, கனம்‌. ஆகிய பலவிதமான முறைகளை 
(patterns) ஏற்படுத்தியிருப்பதுதான்‌. 


இப்போது கனபாடிகள்‌ என்று சிலபேரைச்‌ சொல்கிறோம்‌ 
அல்லவா? இவர்கள்‌ “கனம்‌ என்கிற முறையில்‌ வேதம்‌ ஒதுவது 
வரைக்கும்‌ பாடம்‌ படித்தவர்கள்‌' என்று அர்த்தம்‌. “பாடி” 
என்றால்‌ பாடம்‌ படித்தவன்‌. 'கனம்‌' வரையில்‌ பாடம்‌ 
படித்தவன்‌ 'கனபாடி'. ஒரு கனபாடி கனம்‌ சொல்லும்போது 
கேட்கிறோம்‌. ஒரு சில பதங்களையே அவர்‌ அப்போது பல 
தினுஸாக மாற்றி மாற்றி, மடக்கி மடக்கிச்‌ சொல்கிறார்‌ என்று 
தெரிகிறது. இது கேட்பதற்கே பரமானந்தமாக, கர்ணாம்ருத 
மாக இருக்கிறது. வேத மந்திரங்களுக்குப்‌ பொதுவாகவே 
உள்ள காம்பீரியம்‌ இதனால்‌ மேலும்‌ ஜாஸ்தியானாற்‌ போலி 
ருக்கிறது. இப்படியேதான்‌ க்ரமம்‌, ஜடை, சிகா, மாலா 
முதலான மற்ற முறைகளிலும்‌ பதங்களை ஓவ்வொரு விதமாகச்‌ 
சேர்த்துச்‌ சேர்த்துத்‌ இருப்பித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்கிறபோது ரொம்‌ 
பவும்‌ கம்பீரமாக, தெய்விகமாக இருக்கிறது. ஆனால்‌ இந்த 
ஓதுமுறைகளின்‌ முக்யமான உத்தேசம்‌ வேத மந்திரங்களின்‌ 
அக்ஷரம்‌ கொஞ்சம்கூட மாறிவிடாமலிருப்பதற்காக, அவற்‌ 
றைக்‌ குறுக்கும்‌ நெடுக்குமாய்‌ பின்னிப்‌ பின்னித்‌ தரவேண்டும்‌ 
என்பதே! 


வாக்ய பாடம்‌ அல்லது ஸம்ஹிதா பாடம்‌ என்பதுதான்‌ 
மந்திரங்களை உள்ளபடி அப்படியே பாடம்‌ பண்ணுவது. 
வாக்ய ரூபமாக மந்திரங்கள்‌ வரும்போது, அதிலுள்ள பதங்கள்‌ 
ஸந்தியில்‌ ஒன்று கூடுவதுண்டு. இங்கிலீஷைவிடத்‌ தமிழில்‌ 
இம்மாதிரி ஸந்தியில்‌ வார்த்தைகள்‌ ஒன்று சேர்வது ஜாஸ்தி. 
இங்கிலீஷில்‌ வார்த்தைகள்‌ தனித்தனியாகவேதான்‌ இருக்கும்‌. 
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தமிழில்‌ பழைய தேவாரம்‌, திருவாசகம்‌, திருக்குறள்‌, திவ்யப்‌ 
பிரபந்தம்‌ மாதிரியானவற்றில்‌ நமக்குத்‌ தனித்‌ தனியாக வார்த்‌ 
தைகள்‌ தெரியாத மாதிரி ஸந்தி சேர்த்திருப்பதைப்‌ பார்க்கி 
றோம்‌. ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ தமிழைவிடவும்‌ தனித்தனி வார்த்தை 
களின்‌ ரூபம்‌ தெரியாமல்‌ ஸந்தி சேர்த்திருக்கும்‌. இப்படி 
ஒவ்வொரு வேத வாக்கியத்திலும்‌ உள்ள பதங்களைத்‌ தெளி 
வாகப்‌ பிரித்துப்‌ பிரித்துப்‌ பாடம்‌ பண்ணுவதற்குத்தான்‌ “பத 
பாடம்‌' என்று பெயர்‌. 


ஸம்ஹிதா பாடத்துக்கு அடுத்தது பத பாடம்‌. இதற்கு 
அடுத்தது க்ரம பாடம்‌. இதிலே ஒரு மந்திரத்தின்‌ முதல்‌ 


வார்த்தையை இரண்டாவது வார்த்தையுடன்‌ சேர்த்தும்‌, . 


இரண்டாவது வார்த்தையை மூன்றாவதுடன்‌ சேர்த்தும்‌ மூன்‌ 
றாவதை நாலாவதுடன்‌ சேர்த்தும்‌, இப்படியே அந்த மந்திரம்‌ 
முடிகிறவரைக்கும்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டே போக வேண்டும்‌. 


பழைய கால சாஸனங்கள்‌ சிலதில்‌ உள்ள ஊர்ப்‌ பிரமுகர்‌ 
களின்‌ பெயர்களில்‌ சில பெயருக்கு முடிவில்‌ “¿mu வித்தன்‌” 
என்று போட்டிருக்கும்‌. “வேதவித்‌' என்கிற ' மாதிரி (வேத 
வித்து என்று தமிழில்‌ சொல்கிறோம்‌), “கிரமவித்‌்‌ அல்லது 
'க்ரமவித்தன்‌' என்றால்‌, வேதத்தைக்‌ கிரமம்‌ என்ற அத்யயன 
முறையில்‌ சொல்லத்‌ தெரிந்தவன்‌ . என்று அர்த்தம்‌. தமிழ்‌ 
நாட்டில்‌ இப்படி ஊருக்கு ஊர்‌ பலர்‌ இருந்திருப்பதைத்தான்‌ 
சாளனங்களிலிருந்து தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. 


இதற்கப்புறம்‌ ஜடா பாடம்‌. இதிலே முதல்‌ வார்த்தையை 
இரண்டாவது வார்த்தையுடன்‌ சேர்த்துச்‌ சொன்னவுடன்‌, 
அதை மாற்றி இரண்டாவதை முதல்‌ வார்த்தையுடன்‌ சேர்க்க 
வேண்டும்‌; மறுபடியும்‌ முதலை இரண்டாவதோடு சேர்க்க 
வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ இரண்டாவது வார்த்தையை மூன்றாவ 
தோடும்‌, அதை மாற்றி மூன்றாவதை இரண்டாவதோடும்‌ 
திரும்பவும்‌ இரண்டாவதை மூன்றாவதோடும்‌; இப்படியே 
பின்னால்‌ வருகிற வார்த்தைகளையும்‌ மாற்றி மாற்றிச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொண்டு போக வேண்டும்‌. இப்படிச்‌ சொல்ல 
வல்லவர்களையே “ஜடா வல்லபர்‌' என்பது. 


இங்கே இரண்டு வார்த்தைகளைக்‌ கோத்து வரங்கின 
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மாதிரியே மூன்று வார்த்தைகள்‌ முன்னும்‌ பின்னுமாக மாற்று 


வது சிகா பாடம்‌. 


இதைவிடச்‌ சிரமமானது கனபாடம்‌. இதிலே நாலு தினுசு 
உண்டு. முன்னும்‌ பின்னுமாக வார்த்தைகளைப்‌ பல விதங்களில்‌ 
Permutation, Combination என்று சேர்த்துச்‌ சொல்லும்‌ அத்ய 
யன மூறையே அது. அதையெல்லாம்‌ விளக்கினால்‌ கணக்கு 
க்ளாஸ்‌ மாதிரி மண்டையை உடைக்கும்‌! 


உயிரைக்‌ காப்பாற்றுகிற அபூர்வ மருந்தைக்‌ பாதுகாப்‌ 
பதற்கு லாபரட்டரியில்‌ எத்தனையோ ஜாக்ரதை செய்து வைத்‌ 
திருப்பது போல, லோகத்தை ரக்ஷிக்கிற வேத சப்தங்களை 
எழுதி: வைக்காமலே வாய்‌ வார்த்தையில்‌ லவலேசம்கூட 
மாறிப்‌ போய்விடாமல்‌ காப்பாற்றித்‌ தருவதற்காக, நம்‌ 
பூர்விகர்கள்‌ இப்படிப்பட்ட பாட முறைகளை ஏற்படுத்தித்‌ 
தந்திருக்கிறார்கள்‌. 


ஸம்ஹிதா பாடத்திலும்‌, பத பாடத்திலும்‌ மந்திரத்திலுள்ள 
வார்த்தைகளை அதே ஆர்டரில்‌, ஒவ்வொன்றையும்‌ ஒரே தரம்‌ 
மட்டும்‌ சொல்வதால்‌ இவை ப்ரகிருதி (இயற்கையான) பாடம்‌ 
எனப்படுகின்றன. மற்றவை விக்ருதி (செயற்கையான) பாடம்‌ 
எனப்படும்‌. க்ரமத்திலே வார்த்தைகள்‌ ஒன்று-இரண்டு-மூன்று 
என்று அசல்‌ பிரகிருதியாகவே போகா விட்டாலும்‌, இரண்டுக்‌ 
கப்புறம்‌ ஒன்று, மூன்றுக்கப்புறம்‌ இரண்டு என்று தலை$ழாகத்‌ 
திரும்பாததால்‌, அதைப்‌ பூரணமான விக்ருதி என்று சொல்ல 
முடியாது. முழு விக்ருதியானவை க்ரமம்‌ தவிர எட்டுப்‌ பாட 
வகைகள்‌ ஆகும்‌. அஷ்டவிக்றாதி என்ற இந்த எட்டு விதமான 
பாடங்களின்‌ பெயர்களையும்‌ ஒரு ச்லோக ரூபமாக நினைவில்‌ 
வைத்துக்‌ கொள்கிற மாதிரிச்‌ சொல்வதுண்டு: 

ஜடா மாலா சிகா ரேகா த்வஜோ தண்டோ ரதோ கன: 

இத்‌-யஷ்ட-விக்ருதய: ப்ரோக்தா, க்ரம: பூர்வா மஹர்ஷிபி:! 

ரொம்பவும்‌ ஆதிகாலத்தில்‌ மஹரிஷிகளாலேயே இந்தப்‌ 
பாடமுறைகள்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டு விட்டன. 

வேதம்‌ வாய்மொழியாக மட்டுமே (புஸ்தகத்தில்‌ எழுதி 
வைக்காமல்‌) வரும்போது, அதன்‌ ரூபம்‌ கொஞ்சமும்‌ மாறக்‌ 
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கூடாது என்றால்‌, அதற்கு இத்தனை விதமான பாடமும்‌ இருந்‌ 
தாக வேண்டும்‌ என்று வைத்தார்கள்‌. பதத்தில்‌ வார்த்தை 
வார்த்தையாகவும்‌, க்ரமத்தில்‌ இரண்டிரண்டு வார்த்தையாக 
வும்‌, ஜடையில்‌ அதை முன்பின்னாகவும்‌ இப்படியெல்லாம்‌ பல 
தினுசில்‌ சொல்வது ஒன்றுக்கொன்று tally ஆவதால்‌ (ஒத்துப்‌ 
போவதால்‌) மூலரூபம்‌ மாறவே இல்லை என்று நிச்சயமாகிற 
தல்லவா? அதனால்‌ இத்தனை விதமான பதச்‌ சேர்க்கை முறை 
களும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று வைத்தார்கள்‌. இதில்‌ ஒன்றை 
விட இன்னொரு தினுசில்‌ அத்யயனம்‌ பண்ணுவதற்குப்‌ 
பலனும்‌ இத்தனை மடங்கு ஜாஸ்தி என்றுகூடச்‌ 
சொல்வதுண்டு. 


ஸம்ஹிதா பாட மாத்ரேண யத்‌ பலம்‌ ப்ரோச்யதே புதை: 
பதேது த்விகுணம்‌ வித்யாத்‌ க்ரமேது ௪ சதுர்‌ குணம்‌ 
வர்ண கீரமே சதகுணம்‌ ஐடாயாந்து ஸஹஸ்ரகம்‌£ 


(ஸம்ஹிதா பாடத்தைவிட இருமடங்குப்‌ பலன்‌ கொண்டது 
பத பாடம்‌; நான்கு மடங்குப்‌ பலனளிப்பது க்ரம பாடம்‌; 
நூறு மடங்குப்‌ பலன்‌ வாய்ந்தது “வர்ண க்ரமம்‌ என்ற 
பாடமுறை; ஆயிரம்‌ மடங்குப்‌ பலனளிப்பது “ஜடா பாடம்‌.) 


அனாதியான வேதம்‌ மாறவே கூடாது என்பதற்காக 
இத்தனை ஜாக்ரதையாக நம்‌ முன்னோர்கள்‌ அதன்‌ ரூபத்தை 
ரக்ஷித்துக்‌ கொடுத்திருக்கும்போது; வேத சப்தங்கள்‌ எப்படி 
மாறின என்பதைப்‌ பார்த்து வேதத்துக்குக்‌ கால நிர்ணயம்‌ 
பண்ணுகிறோம்‌ என்று நவீன கால ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ : 


கிளம்பியிருப்பது,' ஒரு போதும்‌ யதார்த்தத்தை உள்ளபடி: 


அறியப்‌ :பிரயோஜனப்‌ படாது! 
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தெய்வ வாக்கு 


அபெளருஷேயம்‌ (மனிதர்‌ செய்யாதது) என்றால்‌, நம்ப 
மாட்டோம்‌ என்பது சரியேயில்லை. நம்‌ தேசத்தில்‌ மட்டுமில்‌ 
லாமல்‌ மற்ற மதஸ்தர்களும்‌ இப்படித்தான்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
கர்த்தரின்‌ வார்த்தையையே தாம்‌ சொல்வதாகவும்‌, தாமாக 
எதையும்‌ சொல்லவில்லை என்றும்‌ இயேசு சொல்கிறார்‌. 
முகமது நபி, அல்லாவின்‌ ஆக்ஞைகளையே வெளியிட்டதாக 
அந்த மதஸ்தர்கள்‌. சொல்கிறார்கள்‌. நாம்‌ அபெளருஷேயம்‌ 
என்பதைத்தான்‌ அங்கே Revealed Text என்கிறார்கள்‌. தெய்வ 
வாக்கே மஹான்கள்‌ மூலம்‌ மத நூல்களாக வந்திருக்கின்றன. 


மதப்‌ புஸ்தகமில்லாமல்‌, எந்தத்‌ துறையிலும்‌ ஆழ்ந்து 
ஐகாக்ரியத்தோடு (ஒருமுனைப்பாட்டோடு) புகுந்து விட்டால்‌, 
அதில்‌ உள்ள உண்மைகள்‌ தாமாகவே ஒருத்தருக்கு வெளிப்‌ 
பட்டுவிடுகின்றன. அந்த ஸத்யமே ஸ்புரித்தது, flash ஆயிற்று 
என்கிறார்கள்‌. இதை intuition என்கிறார்கள்‌. ஐன்ஸ்டீன்கூடத்‌ 
தம்முடைய பிரசித்தமான “ரிலேட்டிவிட்டி தியரி'யைத்‌ தம்‌ 
புத்தியால்‌ யோசித்து யோசித்துப்‌ பண்ணவில்லை என்றும்‌, 
அந்த ஈக்வேஷன்‌ அப்படியே இன்ட்யூஷனில்‌ ஃப்ளாஷ்‌ 
ஆயிற்று என்றுதான்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌ என்றும்‌, ஒரு 
ப்ரொஃபஸர்‌ தெரிவித்தார்‌. 


இதையெல்லாம்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ளும்போது, பரம சுத்தமான 
அந்தஃகரணத்தை உடைய ரிஷிகளின்‌ ஹ்ருதய ஆகாசத்தில்‌ 
வேத மந்திரங்கள்‌ தாமாகவே, அதாவது அபெளருஷேயமாக 
வெளிப்பட்டன என்பதை நம்ப மாட்டோம்‌ என்பது 


நியாயமில்லை! 
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வேதங்கள்‌ அனந்தம்‌ 


சிருஷ்டி அத்தனையும்‌, சிருஷ்டிக்கு அப்பாற்பட்டதும்கூட 
சப்தப்‌ பிரபஞ்சத்தில்‌ இருக்கிறதென்றால்‌, அது ரொம்ப 
ரொம்பப்‌ பெரிதாக அல்லவா இருக்க வேண்டும்‌? இப்போது 
வேதங்கள்‌ என்று சொல்லப்படுகிற புஸ்தகங்கள்‌ என்னதான்‌ 
பெரிதாக இருந்தாலும்‌, விச்வ வியாபாரத்தின்‌ அத்தனை 
காரியங்களும்‌ இந்த மந்திரங்களுக்குள்‌ வந்து விட்டன 
என்றால்‌ சரியாக இருக்குமா? என்று தோன்றலாம்‌. 


இப்போது நமக்கு வந்திருக்கிற வேதங்கள்‌ கொஞ்சம்தான்‌. 
வேதத்திலேயே என்ன சொல்லியிருக்கிறதென்றால்‌, வேதங்‌ 
களுக்கு அளவே இல்லை - “அனந்தர வை வேதா:” - என்று 
இருக்கிறது. ரிஷிகளுக்கு அத்தனை வேதங்களும்‌ ஸ்புரித்து 
விட்டன என்று சொல்ல முடியாது. நாலு வேதங்களின்‌ 
ஆயிரத்துச்‌ சொச்சம்‌ சாகைகளே (சாகை என்றால்‌ களை) 
அவர்களுக்குத்‌ தெரிந்தவை. 


லோகம்‌ முழுக்கச்‌ சிருஷ்டித்த பிரம்மாவுக்கே வேதம்‌ முழுக்‌ 
கத்‌ தெரிந்தது. இந்தப்‌ பிரம்மாவுக்கு முன்‌ ஒரு மஹாப்பிரளயம்‌ 
நடந்தது. அதற்கு முந்தி இன்னொரு பிரம்மா இருந்தார்‌. அதே 
மாதிரி அவருக்கும்‌ முந்தி உண்டு. எல்லாவற்றுக்கும்‌ முதலில்‌ 
பரமாத்மாவின்‌ எந்த ச்வாஸச்‌ சலனத்தால்‌, சிருஷ்டிக்‌ கிரமம்‌ 
முதல்‌ பிரம்மாவின்‌ தொழிலாகத்‌ தூண்டப்பட்டதோ, அந்தச்‌ 
சலனம்‌ மட்டும்‌ ஆகாசத்தில்‌ இத்தனை பிரளயங்களிலும்‌ 
இருந்து கொண்டேதான்‌ இருக்கிறது. அதற்கு மட்டும்‌ அழிவே 
இல்லை. ஒவ்வொரு மஹாப்பிரளயத்துக்கும்‌ அப்புறம்‌ வருகிற 
புதுப்‌ பிரம்மா இந்தச்‌ சலன சப்தங்களைக்‌ கொண்டுதான்‌ 
மறுபடி ஸ்ருஷ்டி முழுதையும்‌ பண்ணுகிறார்‌. 


நாம்‌ எழுப்புகிற ஒலிகள்‌ அழிகிறதேயில்லலை! இரண்டா 
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யிரம்‌ வருஷத்துக்கு முன்‌ கிறிஸ்து பேசினதை, அவர்‌ குரலி 
லேயே இப்போதும்‌ பிடித்துத்‌ தர முடியும்‌! அதற்காக முயற்சி 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌ என்று படித்ததாக ஞாபகம்‌. 
அப்புறம்‌ அது என்ன ஆயிற்று என்று தெரியவில்லை. ஆனால்‌ 
இப்படி. ஒரு possibility (சாத்தியக்கூறு) இருக்கிறது என்று தெரி 
கிறது. ஓர்‌ ஒலி உண்டானபின்‌, என்றுமே அது அழியாமல்‌ 
ஆகாசத்தில்‌ இருக்கிறது என்று தெரிகிறது. 


இம்மாதிரி, பிரளயத்திலும்‌ அழியாமலிருந்த வேத சப்தங்‌ 
களைக்‌ கொண்டுதான்‌ பிரம்மா மறுபடி லோக சிருஷ்டி 
பண்ணியிருக்கிறார்‌. கல்‌, மண்‌, மரம்‌, இரும்பு முதலியவற்றை 
வைத்துக்‌ கொண்டு, நாம்‌ ஓர்‌ ஊரை நிர்மாணம்‌ பண்ணு 
கிறோம்‌. ஆனால்‌ இந்தக்‌ கல்‌, மண்‌, மரம்‌, இரும்பு எல்லாமே 
பரமாத்மாவின்‌ எண்ணத்தில்‌ இருந்து, எண்ணுகிற மனஸாக்கும்‌ 
ச்வாஸத்திற்கும்‌ மூலம்‌ ஒன்றாயிருப்பதால்‌, அவருடைய 
ச்வாஸச்‌ சலனத்தினால்‌ ஏற்பட்டவைதான்‌. அந்தச்‌ சலனங்‌ 
களுக்குரிய சப்த ரூபத்தை, பிரம்மா வேதங்களாகக்‌ கண்டு 
அத்யயனம்‌ பண்ணின மாத்திரத்தில்‌ சிருஷ்டி முழுக்க வந்து 
விட்டது! ` - 

இப்போது அடிக்கடி பேப்பரில்‌ (செய்தித்தாளில்‌) பார்க்கி 
றோம்‌: பலவிதமான “ஸெளன்ட்‌ வைப்ரேஷன்‌'களை (சப்த 
அதிர்வுகளை)ச்‌ செடிகளுக்கு அருகிலே உண்டு பண்ணினால்‌, 
லெ விதமான வைப்ரேஷன்களினால்‌ செடி நன்றாக வளர்ந்து 
நிறையக்‌ காய்க்கிறது; சில வகை வைப்ரேஷனால்‌ வளர்ச்சி 
குன்றுறெது என்று நியூஸ்‌ வருகிறது. சிருஷ்டி, ஸ்திதி, ஸம்ஹார 
சக்தி எல்லாம்‌ சப்தத்துக்கு உண்டு என்பது இதிலிருந்து 
நிதர்சனமாறெது. 


பிரம்மாவின்‌ தபோ மகிமையால்‌, power of concentration-ஆல்‌ 
லோகம்‌ முழுவதையும்‌ வேத சப்தத்தால்‌ அவர்‌ உண்டாக்க 
முடிந்தது. நாம்‌ தினமும்‌ ஐபிக்கிற அதே பஞ்சாக்ஷர 
மந்திரத்தை ஒரு தரம்‌ சொல்லி ஒரு ஸித்தர்‌ விபூதி பூசினால்‌, 
உடனே ஒரு வியாதி சொஸ்தமாகிறது என்றால்‌, அது எப்படி? 
நம்மைவிட அவருக்கு உள்ள கான்ஸென்ட்ரேஷன்‌ (மன 
ஒருமைப்பாட்டு)ச்‌ சக்தியால்தான்‌. அதோடுகூட மந்திரத்தை 
அக்ஷரம்‌, ஸ்வரம்‌ கொஞ்சங்கூடத்‌ தப்பாமல்‌ சுத்தமாகச்‌ 
சொல்ல வேண்டும்‌. அப்போதுதான்‌ பலன்‌ உண்டாகும்‌. ஜகத்‌ 
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சிருஷ்டிக்குக்‌ கருவியாகவே பிரம்மா பரமாத்மாவிடம்‌ 
தோன்றியதால்‌, அவருக்கு இவற்றில்‌ பூர்ண சக்தி இருந்தது. 


ஒன்றுமில்லாத ஆகாசத்திலிருந்து எலெக்ட்ரிஸிடியால்‌ 
எவ்வளவோ காரியங்கள்‌ செய்யப்படுகின்றன. அதைப்‌ போல, 
எல்லாம்‌ நிர்குணப்‌ பிரம்மமான சைதன்ய்‌ வஸ்துவிடமிருந்து 
உண்டாகும்‌. பிரளய ஸமயங்களில்‌ அந்தச்‌ சைதன்யம்‌ தூங்கும்‌. 
ஒரு ஸாண்டோ இருக்கிறான்‌. அவன்‌ தூங்கினால்‌ அவனுடைய 
சக்தி ஒன்றும்‌ வெளியே தெரிவதில்லை. குஸ்தி முதலிய 
காரியங்களைப்‌ பண்ணும்பொழுது அவனுடைய சக்தி தெரி 
கிறது. அதுபோல சிருஷ்டிக்‌ காலத்தில்‌ சைதன்ய வஸ்துவின்‌ 
சக்தி பல காரியங்களைச்‌ செய்கிறது. நிர்குண வஸ்துவினிடத்தி 
லிருந்து முதலில்‌ ஒரு கான்ஸென்ட்ரேஷன்‌ சக்தி (தபஸ்‌) 

ளம்புறெது. அதன்‌ வழியே உண்டானவர்‌ பிரம்மா. அவர்‌ 
தபோ ரூபமாக உண்டானதால்‌ சகல வேதங்களையும்‌ பூர்ண 
சக்தியோடு கிரஹித்துக்‌ கொண்டார்‌. வேத சப்தத்திலிருந்து 
லோகத்தைச்‌ சிருஷ்டித்தார்‌. வேதங்கள்‌ அளவிறந்தன; சிருஷ்டி 
யும்‌ பலவிதம்‌! 


பரத்வாஜ மஹரிஷி மூன்று ஆயுஸ்‌ பரியந்தம்‌ வேதாத்திய 
யனம்‌ செய்தார்‌. பரமேச்வரன்‌ அவருக்குப்‌ பிரத்தியக்ஷமா 


பண்ணிக்கொண்டிருப்பேன்‌”” என்று சொன்னார்‌. எத்தனை 
ஆயுஸ்‌ கிடைத்தாலும்‌ வேதங்களைப்‌ பூர்ணமாக அத்யயனம்‌ 
பண்ணுவது ஸாத்தியமில்லையாத்லால்‌, இந்த அஸாத்ய 
விஷயத்தில்‌ ரிஷி பிரயத்னப்படுவதைப்‌ பார்த்துப்‌ பரிதாபம்‌ 
கொண்ட பரமேச்வரன்‌, அவர்‌ மனஸை மாற்ற வேண்டும்‌ 
என்று எண்ணினார்‌. அங்கே மூன்று பெரிய மலைகளைத்‌ 
தோன்றப்‌ பண்ணி, ஒரு பிடி மண்ணை எடுத்துக்‌ காட்டி, “Ü 
இவ்வளவு வருஷக்கணக்காக அத்யயனம்‌ பண்ணின வேதங்கள்‌ 
இந்தப்‌ பிடி மண்ணுக்கு ஸமானம்‌. நீ இன்னும்‌ தெரிந்து 
கொள்ளாதவை இந்த மலைகளைப்போல்‌ இருக்கின்றன” என்று 
சொன்னார்‌: ; 


வேதகிரி என்னும்‌ திருக்கமுக்குன்றம்தான்‌ இப்படி வேதமே 
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பம்‌ 
ஆணை ரகவ 


மலையான இடம்‌ என்பார்கள்‌. நான்‌ அங்கே கிரிப்‌ பிரதகூஷி 
ணம்‌ பண்ணினபோது, கூட வந்தவர்கள்‌ “தேவ தேவ தேவ 
மஹாதேவ' என்று பஜனை பண்ணினார்கள்‌. நான்‌ அதை 
“வேத வேத வேத மஹாவேத' என்று மாற்றிக்‌ கொடுத்தேன்‌! 


பரத்வாஜ ரிஷியின்‌ இந்தக்‌ கதை வேதத்திலேயே 'காடகத்‌ 
தில்‌ இருக்கிறது. 


அதனால்‌ அனந்தமான வேதங்கள்‌ உண்டு என்று தெரிகி 
றது. நாலு வேதம்‌, ஆயிரத்துச்‌ சொச்சம்‌ சாகை என்பதெல்‌ 
லாம்‌' பிற்பாடு ஏற்பட்ட அமைப்புகள்தான்‌. 


பிரம்மா உண்டானவுடன்‌ அவருடைய ஹிருதயத்தில்‌ வேத 
சப்தமெல்லாம்‌ தோன்றின. அவருக்கு ஸ்ருஷ்டி செய்வதற்கு 
அந்த வேதம்‌ வழி காட்டிற்று. எங்கே பார்த்தாலும்‌ வேத 
சப்தம்‌ நிறைந்திருந்ததை அவர்‌ அறிந்தார்‌. அவருக்கு எல்லா 
வேதங்களும்‌ தோன்றும்‌. 


ரிஷிகளுக்குச்‌ சிலசில மந்திரங்களே தோன்றும்‌. இப்படி 
ரிஷிகளுக்குத்‌ தோன்றிய மந்திரங்கள்தான்‌ நமக்கு இப்போது 
கிடைத்துள்ள வேதமாக இருக்கிறது. 


நாம்‌ மந்திரங்களுக்கு ரிஷி, சந்தஸ்‌, தேவதை என்னும்‌ 
மூன்றையும்‌ சொல்லுகிறோம்‌. எல்லா மந்திரங்களுக்கும்‌ ரிஷி, 
சந்தஸ்‌, தேவதை உண்டு. தெலுங்கு தேசத்தில்‌ எல்லா மந்திரங்‌ 
களுக்கும்‌ அவற்றைச்‌ சொல்லி வருகிறார்கள்‌. தபஸ்‌ பண்ணின 
ரிஷிகள்‌ மூலமாக அறியப்பட்டவையே மந்திரங்கள்‌. அந்தந்த 
ரிஷிகள்தான்‌ அந்தந்த மந்திரங்களுக்குரிய ரிஷிகள்‌. அவர்‌ 
களுக்கு அந்த மந்திரங்களைக்‌ கேட்கும்‌ திவ்விய சுரோத்திரம்‌ 
உண்டு. யோக சாஸ்திரத்தில்‌ பெரிய ஆகாசமும்‌ மனஸிலுள்ள 
ஆகாசமும்‌ ஒன்றாக ஆகிவிட்டால்‌ பெரிய ஆகாசத்திலுள்ள 
சப்தமெல்லாம்‌ நமக்குக்‌ e aan சொல்லப்பட்டிருக்‌ 
றது. எங்கும்‌ நிறைந்து அபேதமான நிலையை அடைந்தவர்‌ 
தக்க oa சப்தங்கள்‌ தெரியும்‌. இம்மாதிரி ரிஷிகள்‌ 
மந்திரங்களை லோகத்தில்‌ பிரசாரத்துக்குக்‌ கொண்டு வந்தவர்‌ 
களேயன்றி, அவற்றை இயற்றியவர்களல்ல. ஆனாலும்‌, 
ஏற்கெனவே உள்ளதை வெளிப்படுத்தியதாலேயே _ நமக்குப்‌ 
பரம உபகாரத்தைப்‌ புரிந்திருக்கிறார்கள்‌. ஒருவர்‌ நமக்கு கங்கா 
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தீர்த்தம்‌ கொண்டு வந்து கொடுத்தால்‌, கொடுத்தவரையே 
நமஸ்காரம்‌ பண்ணி வாங்கிக்‌ கொள்கிறோம்‌. அவரா 
கங்கையை உண்டு பண்ணினார்‌? இல்லாவிட்டாலும்‌, ஆயிரம்‌ 
மைலுக்கு அப்பாலிருக்கும்‌ கங்கையை நமக்குக்‌ கிடைக்கும்படி 
அவர்‌ செய்த உபகாரத்தைப்‌ போற்றுகிறோம்‌. நம்‌ காதுக்கு 
எட்டாத மந்திரங்களை நமக்காகப்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டுவந்து 
கொடுத்த ரிஷிகளை எவ்வளவு பூஜித்தாலும்‌ போதாது. 
அதனால்தான்‌ ஒரு மந்திரத்தைச்‌ சொல்லும்போது, எந்த ரிஷி 
மூலமாக அது லோகத்துக்கு வந்ததோ அவர்‌ பெயரைச்‌ சொல்‌ 
லித்‌ தலையைத்‌ தொடுகிறோம்‌. அவருடைய பாதங்களைச்‌ 
சிரஸில்‌ வைத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌ என்பதற்கு இது அறிகுறி. 


வேதங்கள்‌ ஆதியற்ற அனாதி. அவை மனுஷ்யர்களால்‌ : 
செய்யப்படாத அபெளருஷேய கிரந்தம்‌ என்பதெல்லாம்‌ 
எப்படி என்று நான்‌ இவ்வளவு நாழி சொன்னதிலிருந்து 
கொஞ்சங்‌ கொஞ்சம்‌ தெளிவாகியிருக்கலாம்‌! 


மந்திர ஸித்தியும்‌ 


பதினான்கு உலகங்களும்‌ ஒரு ராஜ்யம்‌. இந்த ராஜ்யத்‌ 
திற்கு ஒரு சக்ரவர்த்தி. அந்தச்‌ சக்ரவர்த்திக்கு எல்லா ஜீவராசி 
களும்‌ பிரஜைகள்‌. ராஜ்யமும்‌ அனாதி, சக்ரவர்த்தியும்‌ அனாதி. 
ராஜ்யமும்‌ சக்ரவர்த்தியும்‌ பிரஜைகளும்‌ இருந்தால்‌ அதற்கு ஒரு 
சட்டம்‌ வேண்டும்‌. இவை எல்லாம்‌ அனாதியானால்‌, சட்டமும்‌ 
அனாதியாகத்தானே இருக்கணும்‌? அந்த அனாதிச்‌ சட்டமே 
வேதம்‌. இவற்றில்‌ ராஜ்யமான பிரபஞ்சத்தை “அனாதி” 
என்றாலும்‌, அவ்வப்போது அதற்கு உற்பத்தி உண்டு; அழிவும்‌ 
உண்டு. சக்ரவர்த்தியான பரமாத்மாவும்‌, சட்டமான வேதமும்‌ 
ஸர்வ சாச்வதம்‌! 


உலகம்‌ உற்பத்தி ஆகிறது, வளர்கிறது, பிரளயம்‌ அடை 
கிறது. திரும்பவும்‌ உற்பத்தி ஆகிறது; வளர்கிறது பிரளயம்‌ 
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அடைகிறது. இப்படியே சுற்றிச்‌ சுற்றி வந்து கொண்டிருக்‌ 
றது. சக்ரவர்த்தியும்‌ சட்டமும்‌ மாத்திரம்‌ ஸ்திரம்‌. ஒவ்வொரு 
ஸ்ருஷ்டி.யின்‌ ஆரம்பத்திலும்‌, அந்தச்‌ சக்ரவர்த்தி அதிகார 
புருஷர்களை ஸ்ருஷ்டி செய்கிறான்‌. அந்த அதிகாரிகளுக்கு 
வேண்டிய யோக சக்தியைக்‌ கொடுக்கிறான்‌. யோக சாஸ்திரத்‌ 
தில்‌ தன்‌ ச்ரோத்திரத்திற்கும்‌ வெளி ஆகாசத்திற்கும்‌ அபேத 
மான ஒரு ஸாம்ரம்‌ (ஸம நிலை) உபதேசிக்கப்பட்டிருக்கிறது. 
அதை அனுஷ்டிக்கும்போது திவ்ய ச்ரோத்திரம்‌ கிடைக்கிறது. 
அந்தத்‌ திவ்ய ச்ரோத்திரத்தைக்‌ கொண்டு வெளி ஆகாசத்தில்‌ 
ஸ்திரமாய்க்‌ கடக்கும்‌ அனாதி சப்த அலைகளை ஈசனுடைய 
அருள்‌ சகாயத்தால்‌ அந்த அதிகார புருஷர்கள்‌ அடைகிறார்கள்‌. 
அவர்களே முதன்‌ முதலில்‌ வேதத்தை அறிந்தவர்களாகிறார்‌ 
கள்‌. அவர்களே மந்திரங்களுக்கான ம்ஹரிஷிகள்‌. 


வேதாத்யயனம்‌ ஒரு மந்திர யோகம்‌. ஒவ்வொரு நாடி 
அசைவதினாலும்‌ சித்தத்திற்கு ஒவ்வொரு விதமான விகாரங்‌ 
கள்‌ ஏற்படுகிறது. சில நாடி அசைவுகளால்‌ காம விகாரங்‌ 
களும்‌, சில நாடிகளால்‌ சோம்பல்‌ விகாரங்களும்‌, சில நாடி 
களால்‌ கோப விகாரங்களும்‌ உண்டாகின்றன. இதை மாற்றிச்‌ 
சொன்னால்‌, காம விகாரம்‌ ஏற்படும்போது. சில நாடிகளில்‌ 
அசைவும்‌, கோப விகாரத்தின்போது சில நாடிகளில்‌ அசைவும்‌, 
இப்படியே ஒவ்வொரு உணர்ச்சிக்கும்‌ ஒரு விதமான நாடி 
அசைவும்‌ உண்டாகின்றன. இவை பிரத்யக்ஷமாகவே அனுபவத்‌ 
தில்‌ காணப்படுகின்றன. சாந்தம்‌ ஏற்படும்போது முகத்தில்‌ ஒரு 
களை உண்டாகிறது. அந்தக்‌ களை சில நாடிகள்‌ குளிர்ந்ததன்‌ 
பலனேயாம்‌. இப்படியே காமம்‌, குரோதம்‌ ஒவ்வொன்றும்‌, 
“அகத்தின்‌ அழகு முகத்தில்‌ தெரியும்‌ என்றபடி முகத்திலேயே 
பிரதிபலிக்கின்றன. நாடிச்‌ சலனம்தான்‌ இந்த அடையாளங்‌ 
களை உண்டாக்குவது. இவ்விதம்‌ மனோவிகாரங்களால்‌ நாடி 
களில்‌ சில விகாரங்கள்‌ ஏற்படுவதால்‌, அந்த நாடிகளை வசப்‌ 
படுத்தி விட்டால்‌, காமக்‌ குரோதங்களையோ, சாந்தத்தையோ 
நமது இஷ்டப்படி வரவழைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. அதற்கு 
வெளிப்‌ பொருள்கள்‌ தேவையில்லை. இப்படி _ நாடிகளை 
ஸ்வாதீனப்படுத்த ப்ராணாயாமத்தை முக்கியமாகக்‌ கொண்ட 
ராஜயோகம்‌: ஒரு மார்க்கம்‌. அதே விதமாய்‌ மந்திரயோகமும்‌ 
ஒரு மார்க்கம்‌. ஓர்‌ எழுத்தை நாம்‌ உச்சரிக்கும்போது நமது 
நாக்கு, உதடு, மேல்வாய்‌, கீழ்வாய்‌, கண்டம்‌ முதலியவற்றின்‌ 
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இடைவெளி வழியாக ப்ராணவாயு வெளிப்படுகிறது. 
அப்பொழுதுதான்‌ அக்ஷர த்வனி உண்டாகிறது. அந்த அக்ஷர 
த்வனிக்குக்‌ காரணமாக எந்தெந்த உறுப்புகளில்‌ ப்ராணவாயு 
ஸஞ்சரிக்கிறதோ அந்தந்த இடம்‌ ஸம்பந்தப்படும்‌ நாடிகளில்‌ 
சலனத்தினால்‌ மனஸில்‌ எந்த விதமான விருத்திகள்‌ ஏற்பட்டு 
இகலோக கசகேமமும்‌, பரலோக க்ஷேமமாகிற மோக்ஷம்‌ 
முதலிய புண்யமும்‌ ஏற்பட வேண்டுமோ, அதற்கு அனுகுண 
மாக உள்ள உச்சாரணங்களை மாத்திரம்‌ வைத்துக்‌ கொண்டு, 
வேறுவிதமான உச்சாரணங்களை விலக்கி அமைந்தனவே வேத 
மந்திரங்கள்‌. 


மந்திரத்துக்கு definition (லக்ஷணம்‌) “மனனாத்‌ த்ராயதே” 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. அதாவது திரும்பத்‌ திரும்ப மனனம்‌ 
செய்து உருப்போடுவதால்‌ காப்பாற்றுவதே மந்திரம்‌. 


அவற்றின்‌ ஆவ்ருத்தியால்‌ எந்தெந்த நாடிகளில்‌ இருப்பித்‌ 
திருப்பிச்‌ சலனம்‌ ஏற்பட்டு ஆத்மக்ஷேமம்‌ கிட்டுமோ, அந்த 
க்ஷமத்தைத்‌ தானும்‌ அடைந்து, தன்‌ மந்திர சக்தியால்‌ 
உலகத்தோரும்‌ க்ஷேமம்‌ அடையச்‌ செய்வதே வேதியரின்‌ 
பிறவிக்‌ கடமை. 


மந்திரங்களில்‌ ஸித்தி. பெற்றுப்‌ பூரண பலனைப்‌ பெற 
வேண்டுமானால்‌ அவற்றை எப்படி ஓத வேண்டும்‌ என்று 
('சிக்ஷா' சாஸ்திரத்தில்‌) சொல்லியிருக்கிறது: 


கத சீக்ரீ சிர: கம்பீ ததா AAS பாடக: 
அனர்த்தக்ஞ: (ஹி) அல்பகண்டச்ச ஷடைதே 
பாடகாதமா:॥ 


ப அடம்‌ படவ தப்பாகப்‌ பயில்பவர்கள்‌ 
அதமர்கள்‌ என்று சொல்லி, இந்த ச்லோகத்தில்‌ ஆறு 
தினுசான தப்புகளைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. “88” என்றால்‌ 
வேதத்தைப்‌ பாட்டு (கதம்‌) மாதிரி. இஷ்டப்படி ராகம்‌ 
போட்டுப்‌ பாடுகிறவன்‌. இப்படிப்‌ பண்ணக்‌ கூடாது. வேதத்‌ 
துக்கே உரிய ஸ்வரத்தில்தான்‌ அதைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 
சக்ர என்றால்‌ வேகமாகச்‌ சொல்லிச்‌ சீக்கிரத்தில்‌ முடிக்‌ 
- திறவன்‌. இதுவும்‌ பிசகு. வேத அக்ஷரங்களை அவற்றின்‌ காலப்‌ 
பிரமாணப்படி சொன்னால்தான்‌ பூர்ண பலன்‌ உண்டாகும்‌. 
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“சிர:கம்பீ என்றால்‌ தலையை ஆட்டிக்கொண்டு சொல்கிறவன்‌. 
ஆடாமல்‌ ஸமநிலையில்‌ உட்கார்ந்து கொண்டு, மந்திரங்களால்‌ 
தானாக ஏற்படும்‌ நாடிச்‌ சலனங்களைத்தான்‌ உண்டாக்கிக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌. பாட்டுப்‌ பாடுகிறவர்‌ மாதிரி சிரக்கம்பம்‌ 
பண்ணினால்‌ நாடிச்‌ சலனம்‌ வித்யாஸப்படும்‌. 'லிகித பாடகன்‌” 
என்றால்‌ எழுதி வைத்துக்‌ கொண்டு படிப்பவன்‌. இது தப்பு. 
வாயால்‌ சொல்லிக்‌ காதால்‌ கேட்டே பாடம்‌ பண்ண 
வேண்டும்‌ என்று முன்பே சொன்னேன்‌. 'அனர்த்தக்ஞு:" 
என்றால்‌ அர்த்தம்‌ தெரியாதவன்‌. அர்த்தம்‌ தெரிந்து கொண்டு 
தான்‌ மந்திரங்களைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌! 


ஒலியின்‌ பயனும்‌ 


பொருளின்‌ பயனும்‌ 


இந்த இடத்தில்‌ எனக்கு வேடிக்கையாக ஒன்று தோன்று 
வதைச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. ஸம்ஸ்கிருதத்தில்‌ ஒன்றைச்‌ 
சொல்லி, அதற்குப்‌ பின்னால்‌ தரம்‌ என்று சேர்த்தால்‌ முதலில்‌ 
சொன்னதைவிட (comparative degree) இது சிலாக்யமாகிறது 
என்று அர்த்தம்‌. “வீர்யவத்‌' என்றால்‌ 'சக்தியுள்ள' என்று 
அர்த்தம்‌. “வீர்யவத்தரம்‌' என்றால்‌ “அந்தச்‌ சக்தி மேலும்‌ 
அதிகமான” என்று அர்த்தம்‌. சாந்தோக்ய உபநிஷத்தில்‌ (1.10) 
ஓம்காரத்தின்‌ தத்துவத்தை அறிந்து உபாஸிக்கிறவர்களுக்கே 
“வீர்யவத்தர'மான பலன்‌ கிடைக்கிறது என்று சொல்லியிருக்‌ 
சிறது. இப்படித்‌ 'தரம்‌' போட்டுச்‌ சொன்னதாலேயே அர்த்தம்‌ 
தெரியாமல்‌ ஓம்கார உபாஸனை பண்ணுகிறவர்களுக்கும்‌ 
“வீர்யவத்‌'தான பலன்‌ இடைக்கிறது என்று ஆகிறது. அறிந்து 
பண்ணுறெவர்களின்‌ அளவுக்கு இல்லாவிடினும்‌ மற்றவர்‌ 
களுக்கும்‌ சக்தி வாய்ந்த பயன்‌ ஏற்படுகிறது என்று ஆசார்‌ 
யாளும்‌ பாஷ்யத்தில்‌ சொல்கிறார்‌. 

ஏன்‌ என்றால்‌, அர்த்தம்‌ தெரிந்தாலும்‌ தெரியா விட்டா 
லும்‌, “பெரியவர்கள்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌', “நம்‌ பூர்விகர்கள்‌ 
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பண்ணியிருக்கிறார்கள்‌' என்பதற்காகவே ஒரு கர்மாவை 
ஒருத்தர்‌ பண்ணினாலும்‌, அந்த மனோபாவத்துக்கே நல்ல 
பலன்‌ உண்டுதான்‌. மற்ற கர்மாக்களைவிட மந்திர உபாஸனை 
யில்‌ இதை விசேஷமாகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. ஏனென்றால்‌ 
மந்திரத்தில்‌ சரியான அக்ஷர 'உச்சாரணத்தினால்‌ ஏற்படுகிற 
சலனம்தான்‌ முக்கியமாக க்ஷேத்தைத்‌ தருவது. சப்தம்‌ உண்‌ 
டாக்கும்‌ பலன்தான்‌ இங்கே விசேஷம்‌. அர்த்தத்தின்‌ விசேஷம்‌ 
அதற்கப்புறம்‌ வருவதுதான்‌. 


இதைப்பற்றி யோசிக்கும்போது, எனக்கு அர்த்தம்‌ தெரியா 
மல்‌ செய்வதில்தான்‌ “வீர்யவத்தர'மான பலன்‌; அர்த்தம்‌ 
தெரிந்து பண்ணினால்‌ வெறும்‌ “வீர்யவத்‌'தான்‌ என்றுகூட 
வேடிக்கையாகத்‌ தோன்றுவதுண்டு. அர்த்தம்‌ தெரிந்து 
கொள்ளாமல்‌ மந்திர ஜபம்‌. பண்ணினால்‌ அதிகப்‌ பிரயோஜ 
னம்‌ உண்டு: தெரிந்தால்‌ அவ்வளவு இல்லை என்று தோன்று 
கிறது. அது எப்படி? 


ஒரு கலெக்டர்‌ இருக்கிறார்‌. அவருக்கு ஒரு படிப்பாளி, 
வக்கலை வைத்து மனு எழுதுகிறார்‌. ஒரெழுத்துக்கூடத்‌ தெரி 
யாத ஒரு குடியானவன்‌ யாராவது ஒருவரிடம்‌ எழுதி வாங்கி 
கலெக்டரிடம்‌ நேரில்‌ கொடுக்கிறான்‌. “எப்படியாவது நல்லது 
பண்ண வேண்டும்‌' என்று வேண்டிக்‌ கொண்டு மனுவைக்‌ 
கொடுக்கிறான்‌. கலெக்டர்‌ பார்த்தால்‌, “பாவம்‌! ஒன்றும்‌ தெரி 
யாது! நம்பிக்கை மாத்திரம்‌ இருக்கிறது” என்று எண்ணி 
நல்லது பண்ணுவார்‌. 


அதைப்‌ போன்றதுதான்‌ மந்திரமும்‌! மந்திரத்துக்கு 
அர்த்தம்‌ ஈச்வரனுக்குத்தான்‌ தெரியும்‌. நாம்‌ போக்கிரித்தன 
மாக இருக்கக்‌ கூடாது. வக்கீல்‌ வைத்துப்‌ பேசினால்‌, அதில்‌ 
குற்றம்‌ ஏற்படுமானால்‌, கலெக்டர்‌ கோபித்துக்‌ கொள்வார்‌. 
தெரிந்து தப்பாகப்‌ பண்ணினால்‌ அதிகக்‌ கோபம்‌ உண்டாகும்‌. 
தெரியாமல்தான்‌ தப்பாக இருந்தால்‌, தெரியாமல்தான்‌ 
பண்ணுகிறான்‌ என்று மன்னிக்கிற எண்ணம்‌ ஏற்படும்‌. “என்ன 
ஸார்‌! அர்த்தம்‌ தெரியவில்லை; அதைப்‌ பண்ணி என்ன 
பிரயோஜனம்‌?” என்று சொல்வது தப்பு. அர்த்தம்‌ தெரியாமல்‌ 
பண்ணுவதுதான்‌ வீர்யவத்தரமாக எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது! 


இது வேடிக்கைக்குச்‌ சொன்னது. தற்காலத்தில்‌ புத்தியின்‌ 
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கர்வமும்‌, கிருத்ரிமமும்‌ ஜாஸ்தியாகி விட்டதையும்‌, இதில்‌ 
பாமரர்களுக்குள்ள விநய ஸம்பத்து பறிபோய்‌ விடுவதையும்‌ 
பார்க்கிறபோது, புத்தியே இல்லாமல்‌ வெறும்‌ .நம்பிக்கையின்‌ 
பேரில்‌ பண்ணினால்‌ சிலாக்யமாய்‌ இருக்குமோ என்று பட்ட 
தால்‌ இப்படிச்‌ சொன்னேன்‌. 


வாஸ்தவத்தில்‌ புத்தியும்‌ இருந்து விநயமாகவும்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. மந்திரங்களுக்கு அர்த்தம்‌, சப்தத்துக்கு அடுத்தபடி 
தான்‌ முக்கியம்‌ என்றாலும்‌ மந்திரங்களே நமக்குத்‌ தர்ம 
சாஸ்திரச்‌ சட்டமாகவும்‌ இருப்பதால்‌ அவற்றின்‌ அர்த்தமும்‌ 
தெரிந்தால்தான்‌ அந்தச்‌ சட்டப்படி: நடக்க முடியும்‌! 

வேத அப்யாஸத்தில்‌ சொன்ன ஆறு தப்புகளில்‌ கடைசி 
யில்‌ வரும்‌ “அல்ப கண்டன்‌' என்றால்‌, 'மெல்லிய குரலில்‌ 
வேதம்‌ சொல்லுகிறவன்‌' என்று அர்த்தம்‌. இவனும்‌ அதமன்‌ 
தான்‌. Full-throated என்று சொல்லுகிற மாதிரி நன்றாக 
கம்பீரமாக, உரக்க, வாய்விட்டு வேத சப்தம்‌ எவ்வளவு தூரம்‌ 
வியாபிக்கும்படியாகச்‌ சொல்ல முடியுமோ அப்படிச்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌! 


வேத மந்திரச்‌ சப்தம்‌ அதைச்‌ சொல்கிறவனுக்குள்ளே நல்ல 
நாடிச்‌ சலனங்களை உண்டு பண்ணுவதோடு, கேட்கிறவர்களுக்‌ 
கும்‌ அப்படிப்பட்ட சலனத்தை உண்டு பண்ணுவது. 
அட்மாஸ்‌ஃபியரில்‌ அது பரவியிருப்பதாலேயே , இஹலோகத்‌ 
துக்கும்‌ பரலோகத்துக்கும்‌ க்ஷேமமான பலன்கள்‌ ஏற்படும்‌. 
ஆகையால்‌ அட்மாஸ்‌ஃபியரில்‌ அது எவ்வளவு தூரம்‌ வியாபிக்‌ 
கும்படிப்‌ பண்ண முடியுமோ அவ்வளவுக்கு பலமாகக்‌ 
கோஷிக்க வேண்டும்‌. 


மந்திரத்திலிருந்து முழுப்‌ பிரயோஜனத்தை அடைப்‌ 
த்த னல்‌ இந்த ஆறு விதிகளைப்‌ பின்பற்றினால்தான்‌ 


முடியும்‌! 
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வேதத்தின்‌ மகிமை 


வேதம்‌ அனாதியானது, அபெளருஷேயமானது, ஸகல 
ஸ்ருஷ்டிக்கும்‌ அதுவே மூலம்‌ என்பது மட்டும்தானா அதன்‌ 
மகிமை? இல்லை. வேறு பல பெருமைகளும்‌ சிறப்புகளும்‌ 
வேதத்துக்கு உண்டு. 


அதன்‌ சப்தம்‌ நம்முடைய நாடிகளிலும்‌, வெளி லோகத்தி 
லும்‌ (atmosphere) ஏற்படுத்தும்‌ சலனங்களால்‌ ஆத்ம க்ஷமமும்‌ 
லோக க்ஷேமும்‌ உண்டாகிறது. லோக க்ஷேமம்‌ என்றால்‌ 
மனுஷ்யர்களின்‌ க்ஷேமம்‌ மட்டுமில்லை. waw பிராணி 
வர்க்கங்களும்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று வேதம்‌ 
சொல்கிற மாதிரி வேறெந்த மதத்திலும்‌ சொல்லியிருக்க 
வில்லை. “தே த்விபாத்‌ சதுஷ்பாத்‌” - இரு கால்‌ பிராணி, 
நாலுகால்‌ பிராணி எல்லாம்‌ க்ஷேமமாக இருக்க வேதம்‌ பிரார்த்‌ 
திக்கிறது. புல்‌, பூண்டு, விருக்ஷம்‌, மலை, நதி ஆகிய எல்லாவற்‌ 
றின்‌ நன்மையையும்‌ கோருநெது. இந்த ஸமஸ்தப்‌ பிராணி 
களின்‌ க்ஷேம்‌ வேதத்தின்‌ சப்த விசேஷத்தாலேயே நடந்து 
விடுகிறது. 5 


சப்த விசேஷத்தோடு அர்த்த கெளரவமும்‌ வேதத்துக்கு 
அளவிட முடியாததாக இருக்கிறது. வேதக்‌ கருத்துகளைப்‌ 
பார்த்துப்‌ பார்த்து இதர மதஸ்தர்களும்‌, வெளி நாட்டு 
அறிவாளிகளும்கூட ஆச்சரியப்படுகிறார்கள்‌. காவிய ரீதியில்‌ 
இருக்கிற அழகு, சமூக வாழ்வு முறைகளை நுட்பமாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிற அழகு, அத்யாத்ம தத்‌ வங்கள்‌, நன்னெறி 
உபதேசங்கள்‌ “(moral instructions), ஸயன்ஸ்‌ கருத்துகளுங்கூட 
வேதங்களில்‌ கொட்டிக்‌ இடக்கிறது என்று ஆச்சரியப்படு . 
கிறார்கள்‌! 


சப்தச்‌ சலனமான மந்திரங்களுக்கெல்லாம்‌ அர்த்தம்‌ இருக்க 
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வேண்டும்‌ என்பதே இல்லை. பிரகிருதத்தில்‌ (நடை முறை 
வாழ்க்கையில்‌) பார்த்தாலும்‌, வார்த்தையோ, அர்த்தமோ 
இல்லாமலே ஒரு ராகத்தை ஆலாபனம்‌ பண்ணிக்‌ கேட்கிற 
போது, அதன்‌ வெறும்‌ சப்தம்‌ மட்டுமே நமக்கு ஆனந்தம்‌, 
துக்கம்‌ முதலான உணர்ச்சிகளைத்‌ தருகிறது. வாத்திய ஸங்கதத்‌ 
தினால்‌ ஏற்பட்ட ஈம்ரவ00ாகளினாலேயே கறிகாய்ச்‌ செடி 
களைத்‌ தூண்டி யதேஷ்டமாகக்‌ காய்க்க வைத்திருக்கிறோம்‌ 
என்று ஸமீபத்தில்கூட ஒரு யூனிவர்ஸிடியில்‌ பரிசோதனை 
பண்ணித்‌ தெரிவித்திருக்கிறார்கள்‌. சப்தத்துக்கு சிருஷ்டி சக்தி 
உண்டு என்பதற்கு இது ஒரு proof. அது ஒரு பக்கம்‌ இருக்‌ 
கட்டும்‌. இங்கேயும்‌ வாத்ய ஸங்கீதம்‌ என்பதாலேயே வார்த்‌ 
தையோ அர்த்தமோ முக்கியமில்லை என்று தெரிகிறது. 


வேதத்தில்‌ என்ன விசேஷம்‌ என்றால்‌ அதன்‌ சப்தத்துக்கே 
தனியாகச்‌ சக்தி இருப்பது மட்டுமின்றி, வார்த்தைகளாகவும்‌ 
அதற்கு மிக உயர்ந்த அர்த்தம்‌ இருக்கிறது. 


தமிழில்‌ அனேக உத்தமமான ஸ்தோத்திரங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. அவற்றைப்‌ படித்தால்‌ மனஸ்‌ உருகுகிறது. ஆனாலும்‌ 
குறிப்பிட்ட பிரயோஜனம்‌ வேண்டுமென்றால்‌, அதில்‌ சிலதை 
மட்டும்தான்‌ உருவேற்றுவது என்று வைத்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கிறோம்‌. 'திருமுருகாற்றுப்படை', வியாதி தீருவதற்கென்று ஒரு 
திருப்புகழ்‌ ('இருமலுரோக”), தேவாரத்தில்‌ மழை வேட்டல்‌ 
பதிகம்‌ என்றிப்படிச்‌ சிலதை மட்டும்‌ விசேஷமாகப்‌ பல 
ஆவிருத்தி ஐபிக்கிறோம்‌. இதே நக்கீரரும்‌, அருணகிரிநாதரும்‌, 
ஸம்பந்தமூர்த்தி ஸ்வாமிகளும்‌ இவற்றைவிட நெஞ்சை உருக்‌ 
கும்படியான வேறு ஸ்தோத்திரங்களைப்‌ பண்ணியிருக்கக்‌ 
கூடும்‌. ஆனால்‌ அவற்றை விட்டு இவற்றை மட்டும்‌ ஏன்‌ 
எடுத்துக்‌ கொள்கிறோம்‌ என்றால்‌ சப்த. விசேஷந்தான்‌. இந்தப்‌ 
பாடல்களில்‌ உள்ள சப்தங்களுக்கு மந்திர சக்தி இருக்கிறது. 
ஆசார்யாளேதான்‌ “ஸெளந்தர்ய லஹரி', 'சிவானந்த லஹரி 
இரண்டும்‌ செய்திருக்கிறார்‌. ஆனால்‌ 'ஸெளந்தர்ய லஹரி” யில்‌ 
ஓவ்வொரு ச்லோகத்தை ஜபிப்பதற்கும்‌ ஒவ்வொரு விதமான 
பலன்‌ சொல்லியிருக்கிற மாதிரி, சிவானந்த லஹரி க்குச்‌ 
சொல்லவில்லை. காரணம்‌ என்னவென்றால்‌ சப்தங்களுக்கே 
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அர்த்தமே இல்லாத வெறும்‌ சப்தமான மந்திரங்களும்‌ 
உண்டு. அர்த்தத்தில்‌ ரொம்ப உயர்வாக இருந்தாலும்‌, விசேஷ 
மாக மந்திர சக்தி இல்லாத மந்திரங்களும்‌ உண்டு. வேதத்தின்‌ 
மஹிமை என்ன என்றால்‌ சப்தத்தின்‌ மந்திர சக்தி, அர்த்தத்தின்‌ 
கெளரவம்‌ என்ற இரண்டும்‌ கொண்ட மந்திர சமூகமாக அது 
இருப்பதுதான்‌. ஒரு மருந்து கசப்பாக இருந்து கொண்டு தேகத்‌ 
துக்கு நல்லது பண்ணுகிறது. ஒரு பக்ஷணம்‌ வாய்க்கு ருசியாக 
இருந்தாலும்‌ தேகத்துக்குக்‌ கெடுதலை உண்டாக்குகிறது. மதுர 
. மான (58), தேக புஷ்டி இரண்டையும்‌ தரக்கூடிய கூச்மாண்ட 
லேஹ்யம்‌ மாதிரி ஒன்று கிடைத்தால்‌ எவ்வளவு சந்தோஷமாயி 
ருக்கிறது? வேதத்தில்‌ இப்படி இரட்டைப்‌ பலன்‌! மந்திர சக்தி, 
தத்வ உபதேசம்‌ என்று இரண்டும்‌ இருக்கின்றன. 


தத்வம்‌ என்று எடுத்துக்‌ கொள்கிறபோதும்‌, லோக 
வாழ்க்கை, அத்யாத்ம வாழ்க்கை இரண்டுக்குமான உபதேசங்‌ 
கள்‌ அதில்‌ இருக்கின்றன. ஒவ்வொரு ஜீவனும்‌ ஒரு ஜன்மாவில்‌ 
உண்டாகிறதிலிருந்து சாகிறவரையில்‌ எப்படிச்‌ செய்தால்‌ 
அவனுடைய: ஆத்மா க்ஷேமம்‌ அடையும்‌ என்பதற்கு அதில்‌ 
உபதேசம்‌ இருக்கிறது. இப்படி individual salvation (தனிமனித 
னின்‌ உய்வு)-ஐச்‌ சொல்வதோடு மட்டுமல்லாமல்‌, சமூக 
வாழ்க்கை எப்படி நடக்க வேண்டும்‌? பொது ஜனங்களின்‌ 
கடமைகள்‌ என்ன, பிராம்மணன்‌ எப்படி இருக்க வேண்டும்‌, 
ராஜா எப்படி ராஜாங்கம்‌ நடத்த வேண்டும்‌, ஸ்திரீகள்‌ எப்படி 
யிருக்க வேண்டும்‌, பொது ஜனங்கள்‌ எப்படி. இருக்க வேண்டும்‌ 
என்பதையெல்லாம்‌ அது சட்டம்‌ மாதிரி நமக்குப்‌ போட்டுக்‌ 
கொடுத்திருக்கிறது. 


சட்ட புஸ்தகங்களுக்கெல்லாம்‌ உச்சாணி வேதந்தான்‌ 
என்பது அதன்‌ விசேஷங்களில்‌ ஒன்று! 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


வேதத்தின்‌ பல நறப்புகளைச்‌ சொன்னேன்‌. அதிலே 
முக்கியமாகச்‌ சொல்ல வேண்டிய இன்னொன்று யக்ஞம்‌ என்ற 
வேள்வியாகும்‌. 


மந்திரங்களை வாயால்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு, அதோடுகூட 
அதற்கான ஒரு காரியத்தையும்‌ அக்னிமுகமாகப்‌ பண்ணுவது 
தான்‌ யக்ஞம்‌. 


wh என்கிற வேர்ச்‌ சொல்லிலிருந்து வந்தது 'யக்ஞம்‌'. 
அதனால்‌ 'யக்ஞம்‌' என்பதை விஷயம்‌ தெரிந்தவர்கள்‌. 
“யஜ்ஞம்‌' என்றே எழுதுகிறார்கள்‌. “ure என்றால்‌ வழிபடுவது, 
பக்தி செலுத்துவது என்று அர்த்தம்‌. பரமாத்மாவிடமும்‌, 
தேவதைகளிடமும்‌ ப்ரீதி பூர்வமான உணர்ச்சியுடன்‌ ஒரு 
வழிபாடாகச்‌ செய்யப்படுகிற கர்மமே யக்ஞம்‌. 


யக்ஞம்‌ என்பதை யாகம்‌ என்றும்‌ சொல்கிறோம்‌. 


“மனாத்‌ த்ராயதே இதி மந்த்ர: என்பது மந்திரத்துக்கு 
ஏற்பட்ட லக்ஷணம்‌ (definition). அதாவது, “மனனம்‌ செய்தால்‌ 
எது காப்பாற்றுகிறதோ அதுவே மந்திரம்‌ என்பது லக்ஷணம்‌. 
“த்ராணம்‌' என்றால்‌ காப்பாற்றுவது. “பரித்ராணாய 
ஸாதூனாம்‌” (நல்லவர்களை நன்றாகக்‌ காப்பாற்றுவதற்காக) 
என்ற கதா வாக்கியத்தை எல்லாரும்‌ கேள்விப்பட்டிருப்பீர்கள்‌. 
மனனம்‌ செய்வதால்‌ த்ராணம்‌ (காப்பு) தருவதே மந்த்ரம்‌. 
மனனம்‌ என்றால்‌ மனசுக்குள்‌ உருட்டிக்‌ கொள்வதுதான்‌. 
வாய்விட்டுச்‌ சொல்லக்கூட வேண்டாம்‌. மனசுக்குள்‌ மந்திர 
சப்தங்களைச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்வதாலேயே உள்ளுக்குள்ளே 
(நான்‌ முன்னே சொன்ன) க்ஷேமகரமான vibration-sefr, நாடிச்‌ 
சலனங்கள்‌ உண்டாகும்‌. அதையே வாய்விட்டு வேத கோஷ 
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காம்பீர்யமே கேட்நறெவர்களுக்கெல்லாம்‌ ஒரு திவ்ய ஆனந்தத்‌ 
தைத்‌ தருகிறது. அந்தச்‌ சப்தங்களுக்கு லோக க்ஷேமத்தை 
விளைவிக்கக்‌ கூடிய சக்தியும்‌ இருக்கிறது. 


மனனமாக, மானஸிகமாக இருப்பது வாசிகமாக வாக்கில்‌ 


வெளிவருவதோடு, காயிகமாகக்‌ காயம்‌ எனப்படும்‌ சரீரத்தால்‌ . 


ஒரு கர்மாவோடு சம்பந்தப்பட்டு வருகிறபோது மனோ, 
வாக்கு, காயம்‌ மூன்றும்‌ வேதத்தில்‌ அர்ப்பணிக்கப்பட்டதாக 
ஆகிறது. இப்படிப்பட்ட வேத கர்மாக்களில்‌ முக்கியமானது 
தான்‌ யாகம்‌ எனப்படுகிற யக்ஞம்‌. 


மற்ற மதங்களில்‌ 


இல்லாதது 


உலகத்திலே பிரஸித்தமாயிருக்கும்‌ மற்ற பெரிய மதங்களில்‌ 
இல்லாதது இந்த யக்ஞம்‌ என்கிற தத்வம்‌. 


வேதத்தை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டதாலேயே நம்‌ மதத்துக்கு 
வைதிக மதம்‌ என்ற பெயர்‌ இருக்கிறது. இந்த வைதிக 
மதத்துக்கும்‌ லோகத்தில்‌ இன்று இருக்கும்‌ பாக்கிப்‌ பெரிய 
மதங்களுக்கும்‌ ஒரு பெரிய வித்யாஸம்‌ இருக்கிறது. கிறிஸ்து 
வம்‌, இஸ்லாம்‌ முதலான மதங்களில்‌ ஒரே ஒரு கடவுளையே : 


விடுகிறபோது லோகமே நம்‌ பார்வையிலிருந்து போய்‌ 
விடுகிறது. அப்படிப்பட்ட நிலை வருவதற்கு நம்மை எப்படிப்‌ 
பக்குவப்படுத்திக்‌ கொள்வது என்றால்‌, இந்த லோக வாழ்க்கை 
யில்‌ நாம்‌ நன்றாக ஈடுபட்டிருக்றெ. இப்போதைய நிலையிலே 
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யேதான்‌. இதிலே இருந்து கொண்டே தர்மமாக வாழ்க்கை 
நடத்தி, கர்மாக்களைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டேயிருந்தால்‌, 
அதனால்‌ நாம்‌ சித்த சுத்தி அடைந்து பக்குவமாகிக்‌ கொண்டே 
போகிறபோது லோகம்‌ நம்மை விட்டுப்‌ போய்விடும்‌. இதற்‌ 
கான தர்மங்களையும்‌, கர்மங்களையும்‌ வேதம்‌ யதேஷ்டமாக 
நமக்குக்‌ கொடுத்திருக்கிறது. இவற்றிலே ரொம்ப முக்கியமான 
கர்மாதான்‌ யக்ஞம்‌, யக்ஞம்‌ என்பது. யாகம்‌ என்று பொது 
விலே சொல்கிறது இதுதான்‌. “வேள்வி' என்று இதற்கு ரொம்‌ 
பவும்‌ பழைய தமிழ்ப்‌ பெயர்‌ இருக்கிறது. ஒரே பரமாத்மாவுக்‌ 
காக இல்லாமல்‌ பலதேவதைகளுக்கு ஆஹுதிகளை அர்ப்‌ 
பணம்‌ பண்ண வைப்பதே யக்ஞம்‌. இந்த யக்ஞம்‌ என்பது 
தான்‌, பாக்கி உலகப்‌ பெரிய மதங்களில்‌ இல்லாமல்‌ நமக்கு 
மட்டும்‌ இருப்பதாகும்‌. கிறிஸ்துவம்‌, இஸ்லாமில்‌ உள்ள 
தெய்வக்‌ கொள்கையும்‌ இல்லாதது பெளத்தம்‌. அந்தப்‌ பெளத்‌ 
தத்திலும்‌ யக்ஞம்‌ இல்லை. 

யக்ஞத்திலே அனேக விதமான திரவியங்களை . மந்திர 
பூர்வமாக அக்னியில்‌ போடச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. இப்படிப்‌ 
போடுவதற்கு ஹோமம்‌ என்று பெயர்‌. அக்னியில்‌ போட்டா 
லும்‌ அக்னிக்கே இந்தத்‌ திரவியங்களை ஸமர்ப்பணம்‌ பண்ணு 
வதாக அர்த்தமில்லை. அக்னியை உத்தேசித்து மந்திரங்களைச்‌ 
சொல்லி அதில்‌ போடுவது மட்டுந்தான்‌ அக்னியைச்‌ சேர்‌ 
கிறது. ஆனால்‌ மற்ற தேவதைகளான ருத்ரன்‌, விஷ்ணு, 
இந்திரன்‌, வருணன்‌, மாதரிச்வன்‌ (வாயு), ஸோமன்‌ முதலான 
வர்களுக்கான ஆஹு-திகளையும்‌ அக்னியில்தான்‌ போட 
வேண்டும்‌. அக்னி இவற்றைத்‌ தானே எடுத்துக்‌ கொள்ளாமல்‌, 
இவற்றின்‌ ஸாரத்தை அந்தந்தத்‌ தேவதைக்கு அனுப்பி வைப்‌ 
பான்‌. பல அட்ரஸ்களுக்கு எழுதின கடிதங்களை ஒரே தபால்‌ 
பெட்டியில்‌ போடுகிற மாதிரி, பல தேவதைகளுக்குமான 
ஹவிஸ்களை (அவிகளை) அக்னியொன்றிலேயே ஆஹாதி 
பண்ண வேண்டும்‌. 

மற்ற மதங்களுக்கும்‌ வைதிக மதத்துக்கும்‌ இருக்கிற பெரிய 
வித்யாஸம்‌ ஒரே ஒரு கடவுள்‌ என்னு. சொல்லி அவருக்கு 
மட்டும்‌ வழிபாடு பண்ணுவது என்றில்லாமல்‌, பல தேவர்‌ 
களுக்கு அக்னிமுகமாக ஆஹாுதி பண்ணுவதுதான, தேவர்கள்‌ 
என்பவர்கள்‌ பகவத்‌ ஸ்ருஷ்டியில்‌ உயர்ந்த சக்தி படைத்த ஓர்‌ 
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இனம்‌. 


லோகத்தில்‌ மனுஷ்யர்களான நாம்‌ ஒருத்தருக்கொருத்தர்‌ 
சேவை செய்து கொண்டால்‌ பகவான்‌ பிரீதி அடைகிறார்‌ 
என்று சொல்கிறோமல்லவா? பூஜை, சடங்கு ஆகியவற்றை 
விட்டுவிட்ட சீர்திருத்தக்காரர்கள்கூட, 'மக்கள்‌ சேவையே 
மஹேசன்‌ சேவை' என்கிறார்களல்லவா? இதே மாதிரிப்‌ 
பரமாத்மாவின்‌ படைப்பினத்தைச்‌ சேர்ந்த தேவர்களுக்கு நாம்‌ 
யக்ஞத்தின்‌ மூலம்‌ சேவை பண்ணினாலும்‌, அவர்‌ அனுக்ரஹம்‌ 
பண்ணி விடுகிறார்‌. 


ஒரே கடவுள்தான்‌, ஒரே ஸத்வஸ்துதான்‌, அத்தனை தேவ 
தைகளாகவும்‌ ஆகியிருக்கிறது என்று வேதத்தில்‌ அழுத்தந்‌ 
திருத்தமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. ஒவ்வொரு தேவதையைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்லும்போதும்‌, அதுவே பரமாத்மா என்று 
சிலாகித்துச்‌ சொல்லியிருப்பதாலும்‌ வேதம்‌ ஒரே கடவுள்‌ 
கொள்கை (monotheism) உடையதுதான்‌ என்று தீர்மானமாக 
றது. பல தேவதைகளைச்‌ சொல்லியிருப்பதால்‌, “வேதம்‌ பல 
கடவுள்கள்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. Polytheism-m 
சொல்கிறது” என்று நினைப்பது பிசகு. ஒரே கடவுள்‌ பல 
தேவதைகளாயிருப்பதைத்தான்‌ அது சொல்கிறது. பிரபஞ்ச 
வியாபாரத்தை நடத்துவதற்காக ஒரே. பரமாத்மாதான்‌ 
தன்னுடைய சக்தியைக்‌ கொண்டே இந்தத்‌ தேவதைகள்‌ என்ற 
அதிகாரிகளை உண்டாக்கியிருக்கிறார்‌. இயற்கை என்று நாம்‌ 
சொல்கிறதில்‌ உஷ்ணம்‌, மழை, காற்று, உணவு, ஸந்ததி, 
செல்வம்‌, மனுஷ்யனின்‌ உணர்ச்சிகள்‌ முதலான பல விஷயங்‌ 
களையும்‌ நிர்வாகம்‌ பண்ணுவதற்காக இந்தத்‌ தேவதைகளை 
நியமித்திருக்கிறார்‌. நம்மைப்‌ படைத்தது போலவே தேவதை 
களையும்‌ படைத்திருக்கிறார்‌. நம்மைத்‌ தன்னிலிருந்தேதான்‌ 
படைத்தார்‌. அதாவது அவரேதான்‌ நாமாக ஆனார்‌. அதனால்‌ 
தான்‌ ஜீவாத்மாவும்‌ பரமாத்மாவும்‌ ஒன்றே என்று அத்வைதத்‌ 
தில்‌ சொல்வது. இதே .மாதிரித்‌ தேவர்களாகவும்‌ அவரேதான்‌ 
ஆகியிருக்கிறார்‌. ஆனாலும்‌ நாம்‌ அத்வைதத்துக்கு நம்மைப்‌ 
பக்குவப்படுத்திக்‌ கொள்கிறவரையில்‌, நம்மை வேறு வேறாக 
நினைத்துக்‌ கர்மாக்களைப்‌ பண்ணி, நமக்குள்‌ பரஸ்பர 
ஸஹாயம்‌. செய்து கொள்வதால்‌, தேவர்களையும்‌ தனித்தனி 
யாக நினைத்து, அவரவர்களுக்குரிய யக்ஞ ஆராதனையைப்‌. 
பண்ணத்தான்‌ வேண்டும்‌ என்பது வேதம்‌ போட்ட சட்டம்‌. 
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லோக வாழ்க்கை நமக்கும்‌ ஸகல ஜீவகுலத்துக்கும்‌ அனுகூல 
மாக இருக்க வேண்டுமானால்‌ பிரபஞ்ச சக்திகளைப்‌ 
பரமாத்மாவின்‌ உத்தரவின்படி நிர்வாகம்‌ பண்ணிவரும்‌ 
தேவதைகளின்‌ அனுக்ரஹம்‌ நமக்கு இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
சொல்லி, அவர்களின்‌ அனுக்ரஹத்தைப்‌ பெற்றுத்‌ தரவே 
அவர்களுக்குப்‌ பிரீதியாக யக்ஞங்களைப்‌ பண்ண வேண்டும்‌ 
என்று வேதம்‌ சொல்கிறது*. ஞானம்‌ வத்தபின்‌ இந்தத்‌ தேவர்‌ 
கள்‌ வேண்டாம்‌. நேராகப்‌ பரமாத்மாவை உபாஸிக்கலாம்‌. 
ஆனால்‌ த்வைதப்‌ பிரபஞ்சத்திலிருந்து கொண்டே, இதிலிருந்து 
விடுபடுவதற்கான முயற்சிகளை நாம்‌ செய்கிற காலத்தில்‌, 
வேறு வேறாகத்‌ தேவதைகளையும்‌ உபாஸிக்கத்தான்‌ வேண்‌ 
டும்‌ என்று வைத்திருக்கிறது. 


வேள்வியின்‌ 


மூன்று பயன்கள்‌ . 


யக்ஞத்துக்கு மூன்று விதமான பிரயோஜனங்கள்‌. 


ஒன்று, இங்கே உயிர்‌ வாழ்கிறபோதே நமக்கும்‌ ஸமஸ்தப்‌ 
பிராணிகளுக்கும்‌ தேவர்களின்‌ அருளினால்‌ க்ஷேமத்தைப்‌ 
பெறுவது. 

இரண்டாவது, செத்துப்‌ போன பிறகு நாம்‌ தேவலோகம்‌ 
போய்‌ ஆனந்தமாக இருப்பது. 

š : ஸம்‌ நிரந்தரம லை. நம்‌ புண்ணியம்‌ 
தேவலோக வாஸம்‌ நிரந்தரமானதில்லை ந ரியம்‌ 
தருகிற வரைதான்‌ அங்கு இருக்க முடியும்‌. தேவலோக ள்‌ 
என்பது பரம பக்தர்கள்‌, ஞானிகள்‌ ஆகியவர்கள்‌ A p 
ஆனந்தத்தைப்‌ போல பூர்ணமானதுமல்ல. ஸ்வர்க்க ட்‌ 
யம்‌ என்பது ஆத்மானந்தம்‌ அல்லது ஈச்வரனை அனுப்‌ ற 


* தேவஜாதியைப்‌ பற்றிய விவரங்களுக்கு “தேவர்கள்‌' என்ற உரையைப்‌ 
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இன்பத்துக்கு ஸமதையே இல்லை. இந்திரனின்‌ இன்பமும்‌ 
ஆத்மானந்தத்தில்‌ துளித்துளிதான்‌ (லேச லேசம்தான்‌) ஏன்று 
ஆசார்யாள்‌ 'மனீஷா பஞ்சக'த்தில்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
ஆனாலும்‌ இந்த மனுஷ்ய லோகத்தில்‌ ஓயாமல்‌ அழுதுகொண் 
டிருப்பதைக்‌ காட்டிலும்‌ ஸ்வர்க்க வாஸம்‌ என்பது 
எத்தனையோ ஆயிரம்‌ மடங்கு உயர்ந்ததுதான்‌. இப்படித்‌ 
தேவலோக வாஸத்தை விரும்பி. நாம்‌ யக்ஞ கர்மானுஷ்டானம்‌ 
பண்ணினால்‌, விரும்பிய அந்தப்‌ பலனை அது கொடுக்கிறது 
என்பது யக்ஞத்தின்‌ இரண்டாவது பிரயோஜனம்‌. 


மூன்றாவதுதான்‌ முக்கியமானது. அது என்னவென்றால்‌ 
பலனை நினைக்காமல்‌ கதையில்‌ சொன்னபடி நிஷ்காம்யமாக 
யக்ஞம்‌ புரிவதால்‌ ஏற்படுவது. இந்த லோகத்தில்‌ நமக்கு 
க்ஷேமம்‌ வேண்டும்‌, பிறகு தேவலோகம்‌ போக வேண்டும்‌ 
என்பதெல்லாம்‌ பலனை உத்தேசித்துத்தான்‌. இப்படி உத்தேசிக்‌ 
காமல்‌, “லோக கேேமத்துக்காக இது நமக்குக்‌ கடமையாக 
வந்திருக்கிறது' என்ற ஒரே உணர்ச்சியோடு, சொந்தப்‌ பலனில்‌ 
பற்றில்லாமல்‌ யக்ஞங்களைப்‌ பண்ணினால்‌, அது 
விரைவிலேயே சித்த சுத்தியைக்‌ கொடுத்து, நம்மை ஞான 
மார்க்கத்தில்‌ சேர்த்து, முடிவிலே சாச்வத ஆனந்தமான 
மோக்ஷத்தில்‌ சேர்த்துவிடும்‌. அதாவது பரமாத்மாவோடு 
பரமாத்மாவாக நாம்‌ கரைந்திருக்கிற நிலைக்குக்‌ கொண்டு 
போய்ச்‌ சேர்த்துவிடும்‌. 


ஆத்ம ஸாக்ஷாத்காரத்தையும்‌ ஞானத்தையுமே சொன்ன 
ஆதிசங்கர பகவத்பாதாள்‌, வேதோ நித்யம்‌ அதீயதாம்‌: தத்‌ 
உதிதம்‌ கர்ம ஸு அனுஷ்டீயதாம்‌ - தினமும்‌ வேதம்‌ ஓதுங்கள்‌; 
அதில்‌ சொல்லியிருக்கிற யக்ஞாதி அனுஷ்டானங்களை 
நன்றாகப்‌ பண்ணுங்கள்‌ * என்று சொன்னது இந்த மூன்றா 
வது பிரயோஜனத்தை  உத்தேசித்துத்தான்‌. இந்த லோக 
வாழ்க்கை நன்றாக இருப்பதற்காகவோ, பிறகு தேவலோகம்‌ 
என்றும்‌ ஸ்வர்க்கலோகம்‌ என்றும்‌ சொல்லப்படும்‌ கேளிக்கை 
உலகத்தில்‌ நாம்‌ போய்‌ இருப்பதற்காகவோ அவர்‌ இப்படிச்‌ 
k “ஸோபான (அல்லது, உபதேச) பஞ்சக'த்‌ தொடக்கம்‌. 
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சொல்லவில்லை. இப்படிப்பட்ட அல்ப பலன்களை நினைக்‌ 
காமல்‌, ஆத்மாவைத்‌ தெரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்பதற்‌ 
காகவே வேத கர்மாக்களை நிஷ்காம்யமாகப்‌ பண்ணினால்‌, 
அது சித்த சுத்தி தரும்‌ என்பதால்தான்‌ ஆசார்யாளும்‌ 
யக்ஞானுஷ்டானம்‌ பண்ணவேண்டும்‌ என்று ஆக்ஞை 
போட்டிருக்கிறார்‌. 


தேவகுல-மனிதகுல 


பரஸ்பர சகாயம்‌ 


இப்படிப்பட்ட யக்ஞமானது நம்‌ வேத மதத்துக்கே 
முக்கியமானதாக உள்ளது. கீதையிலே பகவான்‌ இதைப்‌ பற்றிச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. ஆதியில்‌ பிரம்மா மனுஷ்யர்களை 
சிருஷ்டித்தபோதே அவர்களுக்கான இந்த யக்ஞங்களையும்‌ 
உண்டாக்கிவிட்டாராம்‌. “யக்ஞங்களைப்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு 
வாழுங்கள்‌. இதனால்‌ சகல நன்மைகளையும்‌ பெற்று வாழுங்‌ 
கள்‌. நீங்கள்‌ விரும்பியதையெல்லாம்‌ கொடுக்கிற காமதேனு 
வாக இந்த யக்ஞங்கள்‌ இருக்கட்டும்‌' என்று மனுஷ்யர்களுக்‌ 
குப்‌ பிரம்மா ஆக்ஞை செய்து விட்டார்‌ என்று கீதையில்‌ 
[111.10] சொல்லியிருக்கிறது. 


ஸஹ யஜ்ஞா: ப்ரஜா ஸ்ருஷ்ட்வா புரோவாச ப்ரஜாபதி: 
அனேன ப்ரஸவிஷ்யத்வம்‌ ஏஷ வோ(அபிஸ்‌(து) 
இஷ்டகாமதுக்‌:॥ 


“பிரஜைகளோடு யக்ஞங்களைச்‌ சிருஷ்டித்தார்‌' என்றால்‌ 
முதலில்‌ மனிதர்களையும்‌ அப்புறம்‌ வேள்விகளையும்‌ உண்டு 
பண்ணினார்‌ என்று அர்த்தமாகலாம்‌. ஆனால்‌ இங்கே, “யக்‌ 
ஞங்களோடு பிரஜைகளை உண்டாக்கினார்‌ . (ஸஹயஜ்ஞா: 
ப்ரஜா: ஸ்ருஷ்ட்வா) என்பதாக முதலில்‌ யக்ஞத்தைச்‌ சொல்லி, 
அப்புறம்‌ மனுஷ்ய இனத்தைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது! 


சிருஷ்டிக்கே மூலம்‌ வேத மந்திரங்கள்தான்‌. அந்த வேத 
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மந்திரங்களைச்‌ சொன்னாலே சிருஷ்டியில்‌ பலவித அதிகாரங்‌ 
களைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ . தேவ சக்திகளை அந்த Sound 
vibration-ser (ஒலி அதிர்வுகள்‌) பிடித்துக்‌ கொண்டு வரும்‌. 
யக்ஞத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட மந்திரங்களைச்‌ சொல்வது கடிதத்‌ 
தில்‌ அட்ரஸ்‌ எழுதுகிறமாதிரி. இப்படி அட்ரஸ்‌ பண்ணி 
ஹோமம்‌ செய்தால்தான்‌ ஆஹுதியை, அக்னி தேவர்களிடம்‌ 
சேர்க்கிறார்‌. 


மிருகங்களில்‌ பூனையைவிட நாய்‌, நாயைவிடக்‌ குதிரை, 
குதிரையைவிட யானை, யானையைவிடச்‌ சிங்கம்‌ என்று 
ஒன்றைக்‌ காட்டிலும்‌ இன்னொன்று அதிகச்‌ சக்தி உடையதாக 
இருக்கிறதல்லவா? இப்படியே சிருஷ்டியில்‌ மனுஷ்யர்களைவிட 


அதிகச்‌ சக்தி உடையவர்களும்‌ இருக்கிறார்கள்‌. அவர்களையே. 


தேவர்கள்‌ என்பது. அவர்கள்‌ இந்த லோக்த்தில்‌ பஞ்ச பூதங்‌ 
களில்‌ கரைந்து இருப்பதோடு, கண்ணுக்குத்‌ தெரிகிற ரூபத்தில்‌ 
தேவலோகத்தில்‌ இருந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. மந்திரங்களை 
நன்றாக ஜபித்து ஸித்தி அடைந்தால்‌, ஸூக்ஷம ரூபத்தினால்‌ 
அவர்கள்‌ செய்கிற அனுக்ரஹங்களைப்‌ பெறுவதோடு, 
தேவலோகத்தில்‌ அவர்களுக்கு உள்ள ஸ்தூல ரூபங்களையும்‌ 
தரிசனம்‌ பண்ணலாம்‌. இந்த மந்திரங்களுக்கு ஆதாரமான மூல 
சப்தச்‌ சலனங்களால்தான்‌ அவர்கள்‌ பரமாத்மாவில்‌ தோன்றி 
யது. எனவே இதையே திருப்பிச்‌ சொல்வதானால்‌ மந்திரங்‌ 
களைத்‌ தேவதைகளின்‌ சப்த ரூபம்‌ என்றும்‌ சொல்லலாம்‌. 


யக்ஞத்தில்‌ ஒவ்வொரு தேவதை பற்றியும்‌ மந்திரம்‌ சொன்‌ 
னால்‌ அந்தத்‌ தேவதை அங்கு ஆவிர்பவமாகிறது. நல்ல 
பக்குவிகளுக்கு இது பிரத்யக்ஷமாகவே தெரியும்‌. தெரியா 
விட்டாலும்‌ அந்தத்‌ தேவதா சக்தி அங்கு ஸுூக்ஷ்மமாக 
வெளிப்பட்டிருக்கும்‌. ஆனாலும்‌, நேரே அதற்கு ஆஹு௫ தரக்‌ 
கூடாது. பத்திரம்‌ எழுதினால்‌, Bond எழுதினால்‌ அதில்‌ 
ஸ்டாம்ப்‌ ஓட்ட வேண்டும்‌. ரிஜிஸ்திரார்‌ முத்திரை போட 
வேண்டும்‌ என்றெல்லாம்‌ இருப்பதுபோல்‌ வேதத்தில்‌ 
சொல்லியிருக்கிற விதிகளின்படி அக்னியில்‌ போட்டால்தான்‌ 
அது அவர்களுக்கு எந்த விதத்தில்‌ ஏற்கத்‌ தக்கதோ அந்த விதத்‌ 
தில்‌ போய்ச்‌ சேரும்‌. 


“அக்னி எரித்து: விட்ட்தே, மிஞ்சியதை யக்ஞ சஷ்டமாக 
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(பிரஸாதமாக) யாகம்‌ பண்ணினவர்களே சாப்பிட்டு விட்டார்‌ 
` களே, அது எப்படித்‌ தேவர்களை அடைய முடியும்‌?” என்று 
ஸந்தேஹப்படக்‌ கூடாது. தேவர்கள்‌ நம்‌ மாதிரி பாஞ்ச 
பெளதிகமான (பஞ்சபூத மயமான) சரீரம்‌ படைத்தவர்களல்ல. 
எனவே நமக்குள்ள மாதிரி ஸ்தூலமான ஆஹாரம்‌ அவர்களுக்‌ 
குத்‌ தேவை இல்லை. நமக்குங்கூட ஆஹாரங்களை வயிற்றி 
லுள்ள ஜாடராக்னி எரித்து, அதன்‌ ஸத்தை மட்டும்தானே ரத்த 
மாக்கி அனுப்புகிறது! இப்படியே யக்ஞ அக்னியானது 
ஆஹுதிகளின்‌ ஸூக்ஷமமான ஸாரத்தை தேவர்களுக்கு 
அனுப்புறெது. 


யக்ஞம்‌ வரையில்‌ போக வேண்டும்‌ என்பதில்லை. இந்தக்‌ 
காலத்திலும்‌ டின்னர்‌, ஃபீஸ்ட்‌ நடத்துகிறார்கள்‌. வெள்ளைக்‌ 
கார நாகரிகப்படி நடத்தினால்‌ அதில்‌ இன்னொருத்தனின்‌ 
ஸெளக்யத்துக்காகச்‌ சாப்பிடுவதாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டு 
“டோஸ்ட்‌ ப்ரபோஸ்‌' பண்ணுகிறார்கள்‌. சாப்பிடுவது இவர்‌ 
கள்‌; அதன்‌ பலன்‌ இன்னொருவனுக்கு என்கிறார்கள்‌! ஒருத்தன்‌ 
சாப்பிட்டால்‌ அது அவனுக்குத்தானே புஷ்டி தரும்‌? இன்னொ 
ருத்தனைப்‌ பார்த்து, “உன்‌ புஷ்டிக்காக நான்‌ சாப்பிடுகிறேன்‌” 
என்று இவன்‌ டோஸ்ட்‌ சொன்னால்‌, எப்படி அது அந்த 
இன்னொரு ஆசாமிக்குப்‌ போய்ச்‌ சேரும்‌? இந்த மாதிரிக்‌ கேட்‌ 
பது தப்பு. இதெல்லாம்‌ ஒரு வகையான நல்ல மனோபாவம்‌. 
மனஸாற இப்படி நினைத்து நல்லதைப்‌ பண்ணினாலே, 
எண்ணத்தின்‌ சக்தியால்‌ (thought-power-ஆல்‌) மற்றவனுக்கு 
அது க்ஷேமம்‌ தரும்‌ என்றுதான்‌ இப்படிப்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌. 


ஸாக்ஷாத்‌ பரமாத்மாவின்‌ சக்தியே எண்ண அலைகளாகி, 
அவையே சப்த அலைகளாக மந்திரம்‌ என்று நமக்கு வந்திருக்‌ 
இறபோது, அவை வாஸ்தவமாகவே மிகுந்த க்ஷேமசக்தி நிரம்‌ 
பியதாகத்தான்‌ இருக்கும்‌. இப்படி மந்திர பூர்வமாகத்‌ தரும்‌ 
ஆஹாதி, தேவர்களின்‌ சக்தியை விருத்தி பண்ணுகின்றன. 
மனுஷ்யர்களைவிட தேவர்கள்‌ ஜாஸ்தி சக்தி பெற்றவர்களென்‌ 
நாலும்‌, அவர்களும்‌ பூரண சக்தர்களல்ல! நிறைந்த நிறைவாக 
நிரம்பி விட்டவர்களல்ல. அவர்களுக்கும்‌ ஆசைகள்‌ உண்டு. 
தேவைகள்‌ உண்டு. அவற்றை இந்த யக்ஞங்களே பூர்த்தி செய்‌ 
இன்றன. லோக வாழ்க்கையை நமக்கு அவர்கள்‌ அனுகூலமாக்‌ 
இத்‌ தருகிறார்கள்‌ என்றால்‌, நாமும்‌ அவர்களுடைய சக்தியை 
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விருத்தி செய்து, அவர்களுடைய இஷ்டங்களை நிறைவேற்றித்‌ 


தருகிற உபகாரத்தை யக்ஞத்தின்‌ மூலம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. 


அவர்கள்‌ நன்றாக இருக்க வேண்டும்‌ என்ற மனோபாவத்தோடு 
நாம்‌ யக்ஞங்களைப்‌ பண்ணினால்‌, தேவர்களும்‌ அப்படியே 
நாம்‌ க்ஷேமாக இருக்க வேண்டும்‌ என்று பாவித்து, நமக்கு 
அனுக்ரஹம்‌ செய்வார்கள்‌. இப்படிப்‌ பகவான்‌ கீதையில்‌ [111.11] 
சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


தேவான்‌ பாவயதாநேந தே தேவா பாவயந்து வர 
பரஸ்பரம்‌ பாவயந்த: ச்ரேய: பரமவாப்ஸ்யதா 


இப்படி நம்முடைய மதத்தில்‌ பல யக்ஞங்கள்‌ செய்து 
தேவர்களைப்‌ பிரீதி செய்வித்து ஈசுவரானுக்கிரஹத்திற்கும்‌ 
பாத்திரராவதைச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 


“தேவர்கள்தான்‌ லோகத்தில்‌ மழை பெய்விக்கிறார்கள்‌. 
மனுஷ்யர்களுக்கு தன தான்யங்களை, ஆரோக்ய ஐச்வரியங்‌ 
களைத்‌ தருகிறார்கள்‌ என்று சொல்லிவிட்டு, அவர்களுக்கு 
மனுஷ்யர்கள்‌ யாகம்‌ .பண்ணி, ஆஹுதி கொடுத்து ஆஹாரம்‌ 
போட வேண்டும்‌ என்று சொன்னால்‌, “நம்மையெல்லாம்‌ 
அன்ன வஸ்திரம்‌ தந்து ரக்ஷிக்கற அத்தனை சக்தி படைத்த 
தேவர்களுக்கு நாம்‌ எதற்குச்‌ சாப்பாடு போட வேண்டும்‌? 
அவர்களே தங்கள்‌ ஆஹாரத்தைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்ள 
மாட்டார்களா?” என்று தோன்றுகிறது. எதற்காகப்‌ “பரஸ்பரம்‌ 
பாவயந்த:' என்று பகவான்‌ சொன்னார்‌? அவர்களைப்‌ பெரிய 
வர்களாக வைத்து நாம்‌ பூஜிக்க வேண்டும்‌ என்றால்‌ சரி. 
அவர்களை நமஸ்காரம்‌ பண்ணுவோம்‌; பிரார்த்தனை பண்ணு 
வோம்‌. அதிலேயே அவர்கள்‌ பிரீதி அடைந்து அனுக்ரஹம்‌ 
செய்யட்டுமே! இப்படியில்லாமல்‌, நம்மையும்‌ . கொஞ்சம்‌ 
அவர்களுக்கு ஸமதையாகவே உயர்த்துகிற மாதிரி, equal footing 
கொடுத்த மாதிரி, “நீங்கள்‌ அவர்களைப்‌ பாவியுங்கள்‌; அவர்‌ 
கள்‌ உங்களைப்‌ பாவிக்கட்டும்‌ - நீங்கள்‌ அவர்களுக்கு (யாகத்‌ 
தால்‌)ச்‌ சாப்பாடு போடுங்கள்‌; அவர்கள்‌ உங்களுக்குச்‌ (மழை 
யால்‌) சாப்பாடு போடட்டும்‌'' என்று சொன்னால்‌ எப்படி? - 
இப்படிக்‌ கேள்விகள்‌ தோன்றுகின்றன. 


இதைப்பற்றி நினைக்கதறைபோது, எனக்கு, தேவலோகம்‌ 
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இங்கிலாந்து மாதிரி, தேவர்கள்‌ இங்கிலீஷ்காரர்கள்‌ மாதிரி 
என்று தோன்றுகிறது. இங்கிலீஷ்‌ தேசத்தில்‌ வயல்‌ உண்டா? 
தான்ய ஸம்ருத்தி (தானிய வளம்‌) உண்டா? கிடையாது. 
பின்னே அவர்கள்‌ லோகத்திலேயே கொடிகட்டிப்‌ பறந்தார்‌ 
களே! “எங்கள்‌ ராஜ்யத்தில்‌ சூரியனே அஸ்தமிப்பதில்லை' 
என்கிறார்களே! இத்தனை ஆதிக்கம்‌ அவர்களுக்கு எப்படி 
வந்தது? 


இங்கிலாந்து தேசத்திலே சாப்பாட்டு வசதியில்லை. சரி, 
அங்கே வேறே என்ன இருக்கிறது என்று பார்த்தால்‌, ஒரே 
நிலக்கரியும்‌, சாக்குக்‌ கட்டியும்தான்‌. ' கன்னங்கரேல்‌ என்று 
நிலக்கரி, வெள்ளை வெளெரென்று சாக்குக்‌ கட்டி - இந்த 
இரண்டுந்தான்‌ அந்தத்‌ தேசத்தில்‌ முக்கியமாக இருக்கின்றன. 
இவற்றை அவர்கள்‌ சாப்பிட முடியாது! 


சாப்பிடக்கூடிய தானியங்களை நிறைய விளைவிக்கிற 
தேசங்களிலே, பெரிய மெஷின்களை வைத்து ஃபாக்டரிகளை 
ஏற்படுத்த வேண்டுமானால்‌, அதற்கு நிலக்கரியும்‌ சாக்குக்கட்டி 
யும்தான்‌ வேண்டியிருக்கிறது. நிலக்கரி இன்டஸ்ட்ரிகளுக்கு 
அவசியம்‌ என்பது எல்லோருக்கும்‌ தெரியும்‌. (பிற்பாடுதான்‌ 
பெட்ரோல்‌, எலெக்ட்ரிக்‌ பவர்‌; இப்போது 'அடாமிக்‌ பவர்‌: 


முதலியன வந்திருக்கின்றன.) நிலக்கரியின்‌ அளவுக்கு இல்லா 


விட்டாலும்‌ ஸிமென்ட்‌ முதலான பல தொழில்களுக்குச்‌ 
சாக்குக்கட்டி தேவைப்படுகிறது. 


இதனால்‌ வெள்ளைக்காரர்கள்‌ பெரிய யுக்தி செய்தார்கள்‌. 
மெஷின்களை வைத்துச்‌ செய்கிற ஆலைத்‌ தொழில்களில்‌ மற்ற 
தேசங்களையும்‌ இழுத்து விட்டுவிட்டு - அவர்களுக்கு வேண்‌ 
டாத ஆசைகளைக்‌ கிளப்பி விட்டுவிட்டு - தங்களுடைய கரிக்‌ 
கட்டியையும்‌ வெள்ளைக்கட்டியையும்‌ அங்கெல்லாம்‌ விலை 
போகும்படியாக வியாபார ஸாமர்த்தியம்‌ செய்தார்கள்‌. 
விலையாகத்‌ தானியம்‌, தனம்‌, பருத்தி என்றிப்படி எல்லா 
வற்றையும்‌ யதேஷ்டமாகப்‌ பெற்றார்கள்‌. தேசம்‌ தேசமாகத்‌ 
தங்கள்‌ ஆதிக்கத்தின்‌ 8ழ்க்‌ கொண்டுவந்து விட்டார்கள்‌. 


தேவலோகத்தில்‌ வயல்‌ இடையாது. தேவர்களுக்குச்‌ சாப்‌ 


பாட்டுக்கு வழி இல்லை! துர்பிக்ஷம்‌ தேவலோகேஷு மனுநாம்‌ 
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உதகம்‌ க்ருஹே என்று வேதத்திலேயே (தைத்திரீய ஆரண்யக 
முதல்‌ ப்ரச்னத்தில்‌) சொல்லியிருக்கிறது. மேல்‌ மட்டத்தில்‌ 
இருக்கிற மேகங்கள்‌ மழையாகப்‌ பூமியில்‌ பெய்து, பூலோகத்‌ 
-தில்தான்‌ ஜலம்‌ ஆறு, ஏரி, கிணறு என்று எடுத்துப்‌ பிரயோஜ 
னப்படுத்திக்‌ கொள்ளும்படி இருக்கிறது. உதகம்‌ (ஜலம்‌) நம்‌ 
லோகத்து மனுஷ்யனின்‌ கிருஹத்தில்தான்‌ உண்டு. ஜலத்தைக்‌ 
கொண்டு பயிர்‌ பண்ணி ஸாபிக்ஷம்‌ அடைவது பூலோகத்தில்‌ 
தான்‌. வயல்‌ இல்லாத தேவலோகத்தில்‌ துர்பிக்ஷம்தான்‌. 
இப்படி அந்த வேதவாக்கியம்‌ சொல்கிறது. ஆனால்‌, 
மேலேயிருக்கிற மேகம்‌ நமக்கு ஐலமாக வர வேண்டுமானால்‌, 
அது தேவர்களின்‌ அனுக்ரஹத்தாலேயே நடக்கும்‌. நாம்‌ 
யக்ஞம்‌ செய்தால்தான்‌ அவர்கள்‌ அந்த அனுக்ரஹத்தைப்‌ 
பண்ணுவார்கள்‌. இல்லா விட்டால்‌ மழை பெய்யாது; பஞ்சம்‌ 
தான்‌ வரும்‌. பூமியில்‌ பெய்யாமல்‌ ஸமுத்திரத்தலேயே எல்லா 
மழையும்‌ பெய்துவிடும்‌. அல்லது, பயிரெல்லாம்‌ அழுகி அடித்‌ 
துக்கொண்டு போகும்படிப்‌ பேய்மழையாகப்‌ பெய்யும்‌. ஒன்று 
அதிவ்ருஷ்டி - அளவுக்கு மீறிப்‌ பெய்து வெள்ளத்தில்‌ பயிர்‌ 
நாசமாவது. இன்னொன்று அநாவ்ருஷ்டி - மழையே பெய்‌ 
யாமல்‌ பஞ்சம்‌ ஏற்படுவது. இந்த இரண்டும்‌ ஏற்படாமல்‌, 
ஸுபிக்ஷத்துக்கு உரிய மழையை அளவாக அனுப்பி வைக்கிற 
சக்தி தேவலோகவாஸிகளுக்கே இருக்கிறது. இங்கிலீஷ்‌ தேசத்‌ 
தில்‌, வயல்‌ இல்லா விட்டாலும்‌ நிலக்கரி இருப்பதுபோல, 
தேவர்களிடம்‌ தாங்களே பயிர்‌ பண்ணிக்‌ கொள்ள முடியா 
விட்டாலும்‌, அனுக்ரஹ சக்தி என்ற சரக்கு இருக்கிறது. அந்த 
அனுக்ரஹ சக்தியை வைத்துக்‌ கொண்டு, அவர்கள்‌ சாப்பிட்டுக்‌ 
கொள்ள முடியாது. ஆனால்‌, நம்‌ சாப்பாட்டுக்கு வேண்டிய 
மழையை அனுப்ப முடியும்‌. அவர்களுக்கு இப்படிப்பட்ட 
அனுக்ரஹ சக்தியை நாமே: வேத மந்திரங்களால்‌ விருத்தி 
பண்ணுகிறோம்‌. அந்த மந்திரங்களோடு செய்கிற ஹோமம்‌, 
அவர்களுக்கு ஆஹாரமாகிறது. 


..... நம்மூரில்‌ பருத்தி விளைகிறது. இங்கே நூற்பு ஆலைகள்‌ 
விருத்தியாகாதபோது நம்மூர்ப்‌ பருத்தியை வெள்ளைக்காரன்‌ 
லங்காஷயருக்கு எடுத்துக்‌ கொண்டு போய்‌, “நைஸ்‌' துணியாக 
ஆக்கி, நம்‌ தலையிலேயே நாலு மடங்கு விலை வைத்துக்‌ 
கட்டினான்‌. ` தேவர்கள்‌ நம்‌ லோகத்து ஸமுத்திரத்திலிருந்து 
ஆவியாகி மேலே போடற மேகத்தையேதான்‌, நமக்கு , மழை 
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யாகத்‌ திருப்பி அனுப்புகிறார்கள்‌. ஆனால்‌, வெள்ளைக்காரன்‌ 
செய்த மாதிரிக்‌ கொள்ளை லாபம்‌ அடிக்காமல்‌, நாம்‌ செய்வ 
தற்கு அதிகமாகவே திருப்பி அனுக்ரஹம்‌ பண்ணுவார்கள்‌. 
அனாலும்‌, நாம்‌ அவர்களுக்குக்‌ . கொடுத்தால்தான்‌, திரும்ப 
நாலு மடங்காக நமக்கு நல்லது செய்வார்கள்‌. நம்மைவிட 
அவர்களுக்குச்‌ சக்தி அதிகம்‌. ஆனாலும்‌ பகவான்‌ யக்ஞ 
கர்மானுஷ்டானத்தை நமக்கே கொடுத்து, நாம்‌ செய்கிற கர்மா 
னுஷ்டானத்தாலேயே அவர்கள்‌ திருப்திப்படும்படியாக 
வைத்து, நம்மையும்‌ அவர்களுடைய ஸ்தானத்துக்கே உயர்த்தி 
விட்டது போல வைத்திருக்கிறார்‌. அதனால்தான்‌, “பரஸ்பரம்‌ 
பாவயந்த:” என்று தட்டிக்‌ கொடுத்துப்‌ பேசுகிறார்‌. 


| அடுத்த புத்தகத்தில்‌... x 
| வேதம்‌ என்கிற தலைப்பின்‌ 8ழ்க்‌ கட்டுரைகள்‌ தொடர்கின்றன. 2 
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